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प्रका्शकीय॑ 


परमपृज्य श्राचार्य कुन्दकुन्दकत महान ग्रन्थराज समयसार पर 
हुए पूज्य गुरुदेव श्री कानजीस्वामी के श्रवचनों का संकलन “प्रवचन* 
रत्ताकर भाग ५” प्रकाशित करते हुए हमें झत्यन्त हर्ष का अनुभव 


हो रहा है । ु 


पूज्य स्वामीजी इस युग के सर्वाधिक चित श्राध्यात्मिक क्रान्ति 
कारी महापुरुष हो गए हैं। वर्तमान में इष्टियोचर दिगम्बर जैनधर्म की 
श्रभूतपूर्व धर्मप्रभावता का श्रेय पूज्य स्वामीजी को ही है। उनका कार्ये* 
काल दिगम्वर जैनधर्म के प्रचार-प्रसार का स्वर्णयुग रहा है।..... 


पूज्य स्वामीजी के उपकारों को दिगम्बर जैन समाज हजारों वर्षों 
तक भी नहीं भूला सकेगा । उनकी भवतापनाशक घास्री के प्रताप से हम 
जैसे लाखों पामर प्राणियों ने दिगम्बर जिनधर्म का वास्तविक स्वरूप 
समझा है। जन्मजात दिगम्बर जैन होते हुए भी हमें धर्म के सच्चे स्वरूप 
का भान भी न था। धर्मे की भ्रात्मा को पहचाने बिना हम बाह्य क्रिया- 
काण्ड में ही उलक रहे थे। पूज्य स्वामीजी के निश्चय व्यवहार की 
सन्धिपूर्वेक हुए प्रवचनों ने हमारी भ्ांखें खोल दी हैं। उनके प्रताप से 
लाखों दिगम्बर जैन भाई-बहिनों ने दिगम्बर जिनधर्म का सच्चा 
स्वरूप पहचाना है तथा हजारों श्वेताम्बर भाईयों ने भी दिगम्बर धर्म 
स्वीकार किया है । ; 


यद्यपि श्राज वे हमारे बीच में नहीं हैं, तथापि उनके प्रताप से 
निर्मित ६१ दिगम्बर जित मंदिर एवं लाखों की संख्या में प्रकाशित 
सत्साहित्य हमें हजारों वर्षों तक सत्य का दश्शच कराता रहेगा । 


समयसार ग्रन्थ मे स्वामीजी की जीवनघारां में ऋत्तिकारी मोड़ 
उत्पन्न किया है। स्थानकवासी साधु श्रवस्था में वि. सं. १६७८ (सर्नू 
१६२१ ई.) की किसी महान मंगलमय घड़ी में समयसार ग्रल्थ को पाकर 
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उनकी भ्रन्तःचेतना में सुषुप्त संस्कार भनभना उठे। उन्होंने दिगम्बर 
जिनधम की समीचीनता स्वीकार करते हुए वि.सं. १६९६१ (सन्‌ १६३४ ई.) 
में महावीर जयन्ती के दिन सोनगढ़ में मु हपट्ी त्यागकर दिगम्बर श्रावक 
के रूप में जीवन बिताना प्रारम्भ कर दिया | तब से ४५ वर्षों तक उनके 
श्रीमुख से मिरन्तर जिनागरम का श्रमृतरस भरता रहा, जिसका पानकर 
लाखों लोगों के जीवन में झ्राध्यात्मिक कान्ति हुई है । 


श्री घट्सण्डागम भाग १, समयसार, प्रवचनसार, पंचास्तिकाय, 
नियमसार, श्रष्टपाहुड़, पुरुषार्थसिद्ध युधाय, बृह॒द्द्रव्यसंग्रह, मोक्षमार्गे- 
प्रकाशक, तत्वार्थंसार, श्रात्मानुशासन, कार्तिकेयानुप्रेक्षा, पद्मनन्दिपंच- 
विशतिका, समयसारकलशटीका, नाटकंसमयसार, छहढाला आदि अनेक 
ग्रन्थों पर प्रवचनों के माध्यम से उन्होंने श्रनेकान्त, वस्तुस्वातन्त्य, कर्चा- 
कर्म सम्बन्ध, क्रमबद्धपर्याय, निर्मित्त-उपादान आदि जैनद्शन के आाधार- 
भूत सिद्धान्तों की आ्रागम एवं युक्ति संगत व्याख्या करके जिनशासन की 
प्रद्वितीय सेवा की है। उनके प्रवचनों के प्रभाव से जिनागम का प्रत्येक 
सैद्धान्तिक पहलू तथा जिनागम की प्रतिपादन शैली - स्याह्वाद, निश्चय- 
व्यवहार तथा प्रमाण-तय-निपेक्ष श्रादि का स्वरूप भी जन-जन में चचित 
हो गया है । 

श्रध्यात्म के गूढ रहस्यों का सांगोपांग विवेचन उनकी वाणी की 
महत्वपूर्ण विशेषता रही है। उनके द्वारा प्रतिपादित स्वानुभूति का 
स्वरूप, विषय एवं उसके पुरुषार्थ का विवेचन चिरकाल तक स्वानुभूत्ति 
की प्र रणा देता रहेगा । 


लगभग ४५० वर्ष पूर्व जहां सम्पूर्ण सौराष्ट्र में दिगम्बर जिनबिम्ब 
के दर्शन भी दुर्लभ थे, वर्तमान में उनके प्रताप से न केवल सौराष्ट्र में, 
भ्रपितु सारे भारत में ६९१ जिनमंदिरों का निर्माण हुआ है । उनके कर- 
कमलों द्वारा सम्पन्न ३३ पंचकल्याणक एवं ३० वेदोप्रतिष्ठा महोत्सवों 
के माध्यम से हजारों वीतरागभाववाही दिगम्बर जिनबिम्बों की 
स्थापना हुईं है। उनके प्रभावनाकाल में नैरोबी (प्रफ्रीका) में हुआ 
विशाल पंचकल्याणक महोत्सव अ्रविस्मरणीय है। सोनगढ़ में निर्मित 
सीमन्धरस्वामी दिगम्बर जिनमन्दिर, समवशररा, मानस्तम्भ, कुन्दकुन्द 


प्रवचन-मण्डप, श्री महावीर कुन्दकुन्द परमागम-मन्दिर श्रादि उनके 
हृदय में विद्यमान जिनेन्द्र भक्ति के श्रमर स्मारक हैं । 
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स्वाध्याय के क्षेत्र में पू० स्वामीजी ने अभ्ृतपृर्व क्रान्ति की है। 
उनक्रे प्रवचनों के प्रभाव से समाज में स्वाध्याय की प्रवृत्ति को यथार्थ 
दिशा मिली है। नयविवक्षापूर्वक जिनवाणी का भावार्थ हृदयंगम करते 
हुए स्वाध्याय करने की परम्परा का विकास उन्हीं की देन है । 


उनके बालब्रह्मचयें के तेज एवं वेराग्यरस से श्रोत-प्रोत जीवन, 
सरल भाषा और प्रवाहमयी व आहल्हादपूर्ण प्रवचन शैली से प्रभावित 
होकर प्रत्येक व्यक्ति उनका हुए बिता नहीं रहता । उनको वैज्ञानिक एवं 
तकंसगत व्याख्या से स्वाध्याय की प्रेरणा पाकर देश-विदेश में सैकड़ों 
स्थानों पर मुमुक्षु-मण्डलों की स्थापना हुई है, जिसमें संचालित नियमित 
शास्त्रसभाओं में लाखों भाई-बहन जिनागम का भश्रभ्यास करते हैं । 

सत्साहित्य का प्रकाशन स्वामीजी के प्रभावना योग की महत्वपूर्ण 
देन है। श्री दिगम्बर जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट, सोनगढ़; पण्डित 
टोडरमल स्मारक ट्रस्ट, जयपुर; श्री वीतराग सत्साहित्य ट्रस्ट, भावनगर; 
श्री कुन्दकुन्द-कहान परमागम प्रवचन ट्रस्ट, बम्बई आदि १४ प्रकाशन 
संस्थाश्रों से लगभग ४० लाख की संख्या में विभिन्न प्रकाशन हो चुके हैं, 
तथा यह क्रम श्रभी भी निरन्तर जारी है और विशेषता यह है कि इन 
सभी ग्रंथों का विक्रय मूल्य लागत से भी कम रखा जाता है । 

तत्त्वप्रचार के सशक्त माध्यम शिक्षण-शिविर प्रणाली का जन्म 
भी पूज्य स्वामीजी की देन है । सोनगढ़ में ग्रीष्मावकाश में बाल शिक्षरणा- 
शिविरों तथा श्रावण मास में प्रौढ़ शिक्षण-शिविरों का आयोजन प्रारम्भ 
हुआ । धीरे-धीरे सारे देश में शिक्षण-प्रशिक्षण शिविर लगने लगे। 
सोनगढ़ में प्रवचनकार प्रशिक्षण शिविर भी आयोजित किये गये । गत 
दो दशकों में तो सारे देश में सेकड़ों शिक्षण-शिविर श्रायोजित हुए हैं । 

पज्य स्वामीजी के कर-कमलों द्वारा उद्घाटित श्री टोडरमल स्मारक 
भवन, जयपुर इन दिनों तात्त्विक गतिविधियों का प्रमुख केन्द्र है।इस 
ट्रस्ट की शोर से पूज्य स्वामीजी की वाणी जन-जन तक पहुँचाने के पावन 
उद्देश्य से वीतराग-विज्ञान मासिक पत्र प्रकाशित किया जा रहा है, जिसके 
एक वर्ष के श्रल्पकाल में ही ६००० ग्राहक बन चुके है । जनपथ प्रदर्शक 
(पाक्षिक) पन्न का प्रकाशन भी यहाँ से किया जाता है, जिसने समाज में 
अच्छी ख्याति भ्रजित की है। बालकों में तत्त्वज्ञान भौर सदाचार के 

संस्कार डालने हेतु देश में लगभग ३७३ वीतराग-विज्ञान पाठशालाय चल 

रही हैं। विद्यार्थियों की परीक्षा की व्यवस्था के लिए वीतराग-विज्ञान 
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विद्यापीठ परीक्षा बोर्ड की स्थापना की गई है, जिसकी परीक्षाश्रों में प्रति- 
वर्ष लगभग २०००० विद्यार्थी सम्मिलित होते हैं । , 

बालकों को वैज्ञानिक पद्धति से घधर्म-शिक्षा देने हेतु श्रध्यापकों को 
प्रशिक्षित करने के लिए प्रतिवर्ष ग्रीष्मकाल में बीस दिवसीय प्रशिक्षण 
शिविर आयोजित करने की शंखला में मई १६८६ तक भायोजित २० 
शिविरों में ३६२६ अ्रध्यापक प्रशिक्षित किए जा चुक्रे हैं । 

दिगम्बर तीर्थों के प्रति श्रत्यन्त भक्ति से प्रेरित होकर पूज्य स्वामी ' 
जी ने वि.,. २०१३ व २०२० में सारे भारत के तीर्थो की ससंघ वन्दना 
भी की । 

पूज्य स्वामीजी के उपदेशों के प्रभाव से तीर्थक्षेत्रों के जीरॉड्धार एवं 
जिनवाणी के शोध व प्रकाशन की महती आवश्यकता पूर्ति हेतु उनके 
मगल आशीर्वाद से श्री कुन्दकुन्द कहान -दियगम्बर जैन तीर्थ सुरक्षा ट्रस्ट 
को स्थापना की गई। इस ट्रस्ट ने श्रपने .उद्देश्यों श्नौर गतिविधियों से 
अल्पकाल में ही दिगम्बर जैन समाज में अपना महत्वपूर्ण स्थान बना 
लिया है । 

तीर्थों के जीराद्धार के श्रलावा समाज में आध्यात्मिक रुन्नि-सम्पन्न 
आत्मार्थी विद्वान तैयार करने हेतु जयपुर में श्री टोडरमल दिगम्बर जन 
सिद्धान्त महाविद्यालय का संचालन इस ट्रस्ट की महत्वपूर्ण गतिविधि 
है । गत ५ वर्षों में कुल मिलाकर इस विद्यालय के ६२ छात्र शास्त्री 
परीक्षा उत्तीर्ण करके समाज में तत्त्वप्रचार सम्बन्धी कार्य करने लगे हैं । 
इस ट्रस्ट के माध्यम से जिनवाणी की शोध एवं सुरक्षा हेतु भद्रास भौर 
बेंगलोर में शोध-संस्थान कार्यरत हैं। ट्रस्ट की ओर से श्री टोडरमल - 
स्मारक भवन जयपुर में एक “साहित्य प्रकाशन एवं प्रचार विभाग” भी 
सन्‌ १६८३ में खोला गया है। 

इस प्रकार निरन्तर ४४ वर्षों तक पृज्य गुरुदेवश्री द्वारा जिनशासन 
को अद्वितीय प्रभावना होती रही है। यद्यपि आ्राज वे - हमारे बीच में नहीं 
हैं, तथापि उनके द्वारा दिखाया गया शाश्वत सुख का मार्ग चिरकाल तक 
हमें भव-दुखों से बचने की प्रेरणा देता रहेगा, क्योंकि. उनके प्रताप से 
निर्मित जिनसन्दिर एवं प्रकाशित सत्साहित्य . उनके स्मारक के रूप में 
विद्यमान हैं । 

यद्यपि टेपों में सुरक्षित उनकी वाणी युगों-युगों तक. हमें आत्मा- 
नुभूति को प्रेरणा देती रहेगी, तथापि टेपों की लम्बे समय तक सुरक्षा 


( शा ) 


करना कठिन है तथा उनका जन-जन तक पहुँचना भी सुलभ नहीं है, 
अतः: स्वाभीजी की उपस्थिति में ही इस बात की तीत्र आवश्यकता महसूस 
की जा रही थी कि उनके सभी प्रवचनों का प्यृंखलावद्ध प्रकाशन किया जाए। 

टेप-रिकार्डर से सुनकर प्रवचन लिखना तथा उन्हें व्यवस्थितरूप में 
प्रकाशित करना अत्यधिक श्रम एवं व्यय-साध्य कार्य है। अ्रतः इस कार्ये 
हेतु स्वामीजी की ६०वीं जयन्ती के अवसर पर श्रो कुन्दकुन्द कहान परमा- 
गम प्रवचन ट्रस्ट की स्थापना की गई । इस ट्रस्ट ने श्री वीतराग सत्साहित्य 
भसारक ट्रस्ट, भावनगर के सहयोग से भ्रल्प समय में ही प्रवचन-रत्ताकर 
के नाम से समयसार के श्रठारहवीं बार के प्रवचनों को गुजराती में 
प्रकाशित करना प्रारम्भ कर दिया है जिनके १० भागों में सर्वविशुद्धि 
जशञान अधिकार तक के प्रवचन छप चुके है | गुजराती प्रवचन-रत्नाकर के दो 
भागों को पूज्य स्वामीजी की उपस्थिति में ही उन्हें समपित करने का 
गौरव प्राप्त करने के उपलक्ष्य में उक्त ट्रस्ट बधाई का पात्र है। 

पूज्य गुरुदेवश्री की इक्यानवें वीं जयन्ती के अवसर पर घम्बई में 
परमागम प्रवचन ट्स्ट द्वारा प्रकाशित गुजराती प्रवचनों के हिन्दी प्रकाशन 
पर विचार-विमश करते समय पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट ने यह 
दायित्व वहन करना सहर्ष स्वीकार किया । इस भ्रवसर पर उपस्थित 
मुमुक्षु भाईयों ने हिन्दी प्रवचन प्रकाशन हेतु पांच लाख रुपये का फण्ड 
एकन्न करने का संकल्प किया तथा उसी समय दो लाख रुपये के वचन भी 
प्राप्त हो गए । 

इसी भ्रवसर पर माननीय पं० रतनचन्दजी भारिल्ल ने गुजराती 
प्रवचनों के हिन्दी श्रनुवाद का तथा माननीय डॉ० हुकमचन्दजी भारिल्ल 
ने इसके सम्पादन का दायित्व निस्पृह भाव से स्वीकार किया, एंतदर्थ हम 
दोनों विद्वानों के भ्रत्यन्त श्राभारी हैं । 


प्रवचन-रत्नाकर भाग १ का प्रकाशन सन्‌ १६८१ में ३००० की 
संख्या में मुद्रित कराया गया था । उस समय हमने यह अनुमान किया था 
कि इसका विक्रय दो वर्ष में हो पावेगा, लेकिन यह जानकारी देते हुए हमें 
हें होता है कि पूज्य गुरुदेवश्री के प्रवचनों की यह पुस्तक मात्र पांच माह 
में ही समाप्त हो गई। श्रतः भाग १ की द्वितीय आवृत्ति पुन: २२०० की 
संख्या में मुद्रित कराई गई । 
प्रवचन-रत्वाकर भाग १ की अत्यधिक मांग देखते हुए प्रवचन- 
रत्नाकर भाग २, ३ एवं ४ की प्रथम आवृत्ति पाँच-पाँच हजार की संख्या में 


( धशां ) 


प्रकाशित की गई | इसी शूंखला में भाग ५ की प्रथम आझावृत्ति भी ५२०० 
की सख्या में प्रकाशित की जा रही है । 


पूज्य स्वामीजी के प्रवचन जन-जन तक कम से कम मूल्य में पहुँचाने 
की भावना से ट्रस्ट ने निर्णय किया है कि कीमत कम करने हेतु १०,००१ 
रुपये देने वाले महानुभावों का २,००० प्रतियों में फोटों प्रकाशित किया 
जाएगा तथा १० प्रतियाँ निःशुल्क भेंट दी जाय॑ंगी। ५,००१ रुपये देने 
वाले महानुभावों का १००० प्रतियों में फोटो प्रकाशित किया जाएगा तथा 
२ प्रतियाँ निःशुल्क भेंट की जायेंगी । 

पाँचवें भाग की कामत कम करने हेतु राशि प्रदान करने वालों की 
सूची ५ पर दी गई है। एतदर्थ मैं उत्त सभी महानुभावों को घन्यवाद 
देता हूँ । 

प्रवचन-रत्नाकर का प्रथम भाग सन १९८९१ में रक्षावन्धन के अ्रवसर 
पर प्रकाशित किया गया था । दूसरा भाग भी एक वर्ष के भ्रन्दर ही तैयार 
होकर सन्‌ १६८२ में तथा भाग तीन जुलाई १६८३ में प्रकाशित हुआ एवं 
चतुर्थ भाग २६ जनवरी १९८४५ को प्रकाशित किया जा चुका है तथा 
पाँचवा भाग आपके समक्ष प्रस्तुत है । पूज्य गुरदेवश्री की अनुपस्थित में यह 
ग्रंथ प्रकाशित करते हुए मैं यही भावना व्यक्त करता हूँ कि शीघ्र ही उनके 
सभी प्रवचन प्रकाशित होकर जन-जन के आ्रात्म-कल्याण में निमित्त बनें । 

प्रथम भाग में १ से २४५ गाथाओं के, द्वितीय भाग में गाथा २६ से 
६८ तक, तृतीय भाग में ६६ से ६१ तक, चतुर्थ भाग में €२ से १४२ 
तक तथा पांचवें भाग में गाथा १४४ से १८० तक के प्रवचन संकलित हैं । 

ग्रन्थ के सुन्दर मुद्रण हेतु में श्री सत्यनारायणजी प्रिन्ट ओ' लैण्ड 
वालों को तथा इसकी प्रूफ रीडिंग में सहयोग देने हेतु श्री शान्तिकुमार पाटिल 
जैनदशनाचार्य तथा प्रकाशन व्यवस्था हेतु श्री अखिल बंसल को धन्यवाद 
देता हूँ जिन्होंने स्वयं रुचि लेते हुए श्रत्यन्त लगन एवं श्रम से ग्रन्थ को 
इतना सुन्दर और शुद्ध रूप प्रदान किया है । 

सभी जीव पूज्य गुरुदेवश्री की वाणी का मर्म समझकर शुद्धात्मतत्त्व 
के आश्रयपूर्वक स्वसमयदशा - स्वानुभूत्तिदशा प्रगट करें व श्रात्मकल्याण 
करें - यही भावना व्यक्त करता हूँ । 


- नेमीचन्द पाटनी 
मंत्री, पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट 


( शा ) 


सम्पादक की ओर से 


जिन-पअ्रध्यात्म के प्रतिष्ठापक आ्राचार्य कुन्दकुन्द का स्थान दिगम्बर 
परम्परा में सर्वोपरिं है। भगवान महावीर और गौतम गणधघर के बाद 
उन्हें ही स्मरण किया जाता रहा है। दो हजार वर्ष पूर्व लिखे गये श्राचार्य 
कुन्दकुन्द के ग्रंथ दिगम्बर परम्परा के परमागम हैं। आचार्य कुन्दकुन्द के 
ग्रथों पर उनके रहस्य को उद्घाटित करनेवाली श्रदुभुत टीकाएँ श्राचार्ये 
श्रमृतचन्द्र ने आज से लगभग एक हजार वर्ष पहले सस्क्ृत भाषा में लिखी 
थी । यद्यपि उनके श्रनुवाद भी पण्डित श्री जयचन्दजी छाबड़ा जैसे विद्वानों 
द्वारा लिखे गये थे, तथापि इस युग में उनका प्रचार व प्रसार न्गण्य ही 
था। जनसाधारण की तो बात हूं कया करें, बड़े-बड़े दिग्गज विद्वान भी 
उनसे भ्रपरिचित ही थे । 

श्राज जो समयसार जन-जन की वस्तु बना हुआ है, उसका एकमात्र 
श्रेय पूज्य गुरुदेवश्री कानजी स्वामी को है। उन्होंने इसपर आझद्योपान्त 
१९ बार तो सभा में प्रवचन किए हैं, स्वय ने तो न मालूम कितनी बार 
इनका गहराई से अध्ययन किया होगा । 

इस संदर्भ में पण्डित केलाशचन्द्र जी सिद्धान्ताचार्य वाराणसी का 
कथन द्रष्टव्य है, जो कि इसप्रकार है :-- 

“आ्राज से पचास वर्ष पूर्व तक शास्त्र-सभा में शास्त्र बाँचने के पूर्व 
भगवान कुन्दकुन्द का नाममात्र तो लिया जाता था, किन्तु श्राचार्य कुन्दकुन्द 
के समयसार आदि श्रध्यात्म-ग्रंथों की चर्चा करने वाले श्रत्यन्त विरले थे । 
झ्राज भी दि० जैन विद्वानों में भी समयसार का श्रष्ययन करनेवाले विरले 
हैं । हमने स्वयं समयसार तब पढ़ा, जब श्री कानजी स्वामी के कारण ही 
समयसार की चर्चा का विस्तार हुआ, अन्यथा हम भी समयसारी कहकर 
ब्र० शीतलप्रसाद जी की हसी उड़ाया करते थे । यदि कानजी स्वामी का 
उदय न हुआ होता, तो दिगम्बर जेन समाज में भी कुन्वकुन्द के साहित्य का 
प्रचार न होता ॥7 





| जैन सन्देश, ४ नवस्वर १६७६, सम्पादकीय 


( के ) 


पूज्य गुरुदेव श्री कानजी स्वामी का हम जैसे उन लाखों लोगों पर 
श्रनन्त-अनन्त उपकार है, जिन्होंने साक्षात्‌ उनके मुख से समयसार श्रादि 
ग्रंथों पर प्रवचन सुने हैं और समझ में न श्राने पर अ्रपन्ती शंकाश्नरों का 
सहज समाधान प्राप्त किया है । 

श्राज वे हमारे बीच नहीं हैं, पर उनके वे प्रवचन जो उन्होंने अपने 
जीवनकाल में अ्रनवरत रूप से किये थे, हमें टेपों के रूप में उपलब्ध हैं । 
श्राज वे प्रवचन ही हमारे सर्वेस्व हैं । 

यद्यपि पूज्य गुरुदेवश्री के हजारों प्रवचन प्रकाशित रूप में भी हमें 
उपलब्ध थे और हैं भी; फिर भी यह आवश्यकता गुरुदेवश्री की उपस्थिति 
में भी निरन्तर अनुभव की जा रही थी कि उनके उपलब्ध समत्त प्रवचन 
प्रकाशित होने चाहिये । एक तो टेप सबको सहज सुलभ नहीं होते, दूसरे 
लम्बे काल तक उनकी सुरक्षा संदिग्व रहती है। हमारी यह निधि पूर्ण 
सुरक्षित हो जाने के साथ-साथ जन-जन की पहुँच के भीतर हो जानी चाहिए 
“- इस उद्दे श्य से सम्पूर्ण प्रवचनों के प्रकाशन की आवश्यकता निरन्तर 
श्रनुभव की जा रही थी । 

परिणामस्वरूप पूज्य गुरुदेवश्नी की उपस्थिति में ही श्री कुन्दकुन्द 
कहान परमागम प्रवचन ट्रस्ट की स्थापना हुईं । उक्त ट्रस्ट ने बड़ी ही 
तत्परता से अपना काम आरम्भ किया और बहुत ही कम समय में 'प्रवचन- 
रत्नाकार' के नाम से सवंप्रथम समयसार परमागम पर १५वीं बार हुये 
प्रवचनों का प्रकाशन आरम्भ किया । चूंकि ग्रुरुदेवश्री के मूल प्रवचन 
अ्रधिकांश गुजराती भाषा में ही हैं, श्रतः उनका प्रकाशन भी सर्वप्रथम 
गुजराती भाषा में ही भ्रारम्भ हुआ । २६ अप्रैल, १६८० ई० को बम्बई 
(मलाड़) में झ्रायोजित पूज्य ग्ुरुदेवश्नी की ६२वीं जन्म-जयन्ती के श्रवसर 
पर प्रवचन-रत्नाकर का प्रथम भाग गुजराती भाषा में प्रकाशित होकर 
झा गयाथा तथा पूज्य गुरुदेवश्नी को प्रत्यक्षरकूप से समर्पित किया 
गया था । हे 

उसी अवसर पर इसके हिन्दी प्रकाशन की चर्चा श्रारम्भ हुईं। 
पर्याप्त ऊहापोह के उपरान्त इसके हिन्दी अनुवाद का कार्य पण्डित 
रतनचंदजी भारिल्‍ल को, सम्पादन का कार्य मुझे एवं प्रकाशन का भार 
पृण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट, जयपुर को सौंपा गया । 

गुरुदेवश्री के भंगल-आ्राशीर्वाद से ही सुगठित अमेक तत्त्व-प्रचार 
सम्बन्धी गतिविधियों के सक्रिय संचालन में पहले से ही व्यस्त रहने के 


( +> ) 


कारण यद्यपि मैं इस स्थिति में नहीं था कि कोई नया भार लूं', क्योंकि 
इस कारण मेरा स्वयं का अ्रध्ययन, मनन, चिंतिनें एवं लेखन अवरूँद्ध होतों 
है; तथापि गुृरुदेवश्री के प्रवचनों का गहराई से श्रध्ययन करने के इस 
सुश्रवसर का लोभ-संव रण मुझसे नहीं हो सका । 


इसके सम्पादल में मैंने आत्मधम के सम्पादन से' प्राप्त भ्रनुभव का 
प्रा-पूरा लाभ उठाया है। प्रात्मधर्म में साँत वर्ष'से लगातारं' प्रतिमाह 
“शरुदेवश्री के प्रवचनों के लगभग २०-२२ पृष्ठ तो जाते ही हैं। उनके 
सम्पादन से गुरुदेवश्री के प्रतिपाद्य शौर' प्रतिपादनशली' से मेरा घनिष्ट' 
परिचय हो गया है। तथा प्रवचन-रंत्तनकार भाग १ के सम्पादन कार्य के' 
अवसर पर सम्पादन सम्बन्धी बहुत कुछ ऊअहापीह हो जाने के कारेण इसंके' 
सम्पादन में यद्यपि मुझे भ्रधिक श्रम नहीं उठाना पड़ा है; तथापि इन पाँचों' 
भांगों के सम्पादन में मुझे भ्रभूतपू्वं वचनातीत लाभ मिला है,- गृरुदेवश्री 
के हृदय को अन्तर से जानने का श्रवसर मिला है। जो लाभउत्तकी वाणी 
को पढ़ने भर सुनने से भी सम्भव-न हुआ था, वह लाभ इनके सम्पादन से 
प्राप्त हुआ है-। इसका कारण यह है कि उपयोग की स्थिरता जितनी इनके 
सम्पादन के काल में रहती है, उतनी सहज पढ़ने या सुननें में'नहीं रहती; 
क्योंकि जितनी गहराई में जाकर पूज्य गुरुदेवश्री ने श्राचाये कुन्दकुन्द व 
श्राचार्य श्रमृतचन्द्र के मर्में को खोला है, उतनी गहराई में उपयोग के न: 
पहुँच पाने से वह मर्म सहज पकड़ में नहीं श्राता है । भ्रपने इस, अनुभव केः 
श्राधार पर तत्त्वश्रेमी पाठकों से पुनः अनुरोध करना चाहूंगा कि वे यदि इस 
रत्नाकर के रत्न पाना चाहते हैं, तो उपयोग को सूक्ष्म कर, स्थिर करके 
इसका स्वाध्याय करें, श्रन्यथा उनके हाथ कुछ न लगेगा | 


इसके सम्पादन में गुजराती में प्रकाशित प्रवचन-रत्नाकर्‌ के मूल 
माल को श्रक्षुण्णा रखते हुए कुछ आ्रावश्यक परिवर्तन एवं परिंवद्ध तर भी किए 
गए हैं, उनका उल्लेख करना इसलिए आवश्यक है कि जिससे गुजराती 
से मिलान करके अ्रध्ययन करनेवाले पाठकों को कोई अ्सुविधा न हो । 


सर्वप्रथम उल्लेखनीय वात यह है कि गुजराती में जीवाजीवाधिकार 
को तीन भागों में बांदा गया है, जबकि हिन्दी प्रवचन-रत्नाकर में दो 
भागों में ही विभाजित किया गया है। श्रागे भी भागों का विभाजन 
गजराती भागों को श्राधार न बनाकर स्वतंत्ररूप से किया गया हैं। इस 
विभाजन में विपयवस्तु को तो ध्यान में रखा ही गया है; साथ में यह भी 


( आओ ) 


उचित लगा कि इतने विशाल ग्रन्थ का, जो कि अनेक भागों में प्रकाशित 
किया जाना है, प्रत्येक भाग चार सौ पृष्ठों के आस-पास तो होना ही 
चाहिए। छोटे-छोटे वाल्यूम (भाग ) वनाने में विषयवस्तु तो बार-बार 
टूटती ही है, साथ में जिल्द का अनावश्यक खर्चे भी बढ़ता है । 

प्रवचत की भाषा में अ्रनावश्यक टेढ़े भी बहुत हैं भर पुनरुक्ति 
भी बहुत पाई जाती हैं, तथा सामान्य लोगों को सरलता से समझ में 
भ्रा जाय - इस दृष्टि से जहां तक सम्भव हुआ, वाक्यों का गठन सीधा व 
सरल कर दिया गया है; पर इस प्रक्षिया में गुरुदेवश्री के प्रवचन की टोन 
(शेली) समाप्त न हो जावे, इस बात का भी पूरा-पूरा ध्यान रखा गया 
है । पुनरुक्ति भी कम की गई है, पर वहुत कम । जहाँ बहुत श्रधिक पिष्ट- 
पेषण था, वहाँ ही कुछ कम किया गया है । 

हिन्दी प्रकाशन में मूलग्रंथ संस्कृत व हिन्दी टीकासहित दिया गया 
है, जबकि गुजराती में संस्कृत टीका नहीं दी गई है । साथ में हिन्दी पद्या- 
नुवाद भी दिया गया है और भी छोटी-छोटी बहुत सी बातें हैं, जिनका 
उल्लेख सम्भव नहीं है, वे सब अध्ययन करने पर पैनी दृष्टिवाले पाठकों 
को सहज समझ में झा जावेंगी । 

मैंने इस अ्रनुवाद को मूल से मिलान करके बहुत गहराई से देखा है, 
इसके मर्म की गहराई को पाने के लिए भी ओर इसके प्रामाणिक प्रकाशन 
के लिए भी; फिर भी छदुमसस्‍्थों से न्रुटियाँ रह जाना अ्सम्मव नहीं है, 
श्रत: सुधी पाठकों से सावधानीपूर्वेक श्रध्ययन्त करने का अनुरोध है । 

प्रकाशन सम्बन्धी छोटी-मोटी च्रुटियों की उपेक्षा की अ्रपेक्षा के साथ- 
साथ सविनय यह श्रनुरोध है कि यदि कोई भाव सम्बन्धी भूल दिखाई दे, 
तो मुझे सुझभाने की अनुकम्पा भ्रवश्य करें, जिससे आगामी संस्करणों में 
ध्रावश्यक सुधार किया जा सके । 


--(डॉ०) हुकम्चचन्द भारिल्ल 


अगनवादक की ओर से 


जब परमपूज्य आचार्यों के आध्यात्मिक ग्रन्थों पर हुए पूज्य 
गुरुदेव श्री कानजी स्वामी के गृढ़, गम्भी र, गहनतम, सूक्ष्म और तलस्पर्शी 
प्रवचनों का ग्रुजराती से हिन्दी भाषा में अनुवाद करने के लिए मुभसे 
कहा गया, तो में असमंजस में पड़ गया । मेने यह सोचा ही नहीं था कि 
यह प्रस्ताव मेरे पास भी आ सकता है । 


अझव एक ओर तो मेरे सामने यह मंगलकारी, भवतापहारी, 
कल्याणकारी, आत्मविशुद्धि में निमित्तभूत कार्य करने का स्वर्ण श्रवसर 
था, जो छोड़ा भी नहीं जा रहा था; तो दूसरी श्रोर इस महान कार्य को 
भ्राद्योपान्त निर्वाह करने की बड़ी भारी जिम्मेदारी । भेरी दृष्टि में यह 
केवल भाषा परिवततेन का सवाल ही नहीं है, बल्कि झ्रागम के अभिप्राय 
को सुरक्षित रखते हुए, गुरुदेवश्री की सूक्ष्म कथनी के भावों का अतुगमन 
करते हुए, प्रांजल हिन्दी भाषा में उसकी सहज व सरल अश्रभिव्यक्ति होना 
में आवश्यक मानता हूँ; श्रन्यथा थोड़ी सी चूक में ही अर्थ का अ्रनर्थ भी 
हो सकता है । 

इन सब बातों पर गम्भीरता से विचार करके तथा दृूरगामी 
आत्मलाभ के सुफल का विचार कर, प्रारंभिक परिश्रम और कठिनाइयों 
की परवाह न करके 'ग्रुरुदेवश्री के मंगल भ्ाशीर्वाद से सब अच्छा ही 
होगा - यह सोचकर मेने इस काम को श्रन्ततोगत्वा श्रपने हाथ में ले ही 
लिया । इस कार्यभार को सँभालने में एक संवल यह भी था कि इस हिन्दी 
प्रवचन-रत्नाकर ग्रन्थमाला के प्रकाशन का काये पं० टोडरमल स्मारक 
ट्रस्ट जयपुर ने ही संभाला था भ्ौर सम्पादन का कार्य डॉ० हुकमचन्द 
भारिल्ल को सौंपा जा रहा था । 

यद्यपि गुजराती भाषा पर मेरा कोई विशेष अ्रधिकार नहीं है, 
तथापि पूज्य गुरुदेवश्री के प्रसाद से उनके गुजराती प्रवचन सुनते-सुनते एवं 
उन्हीं के प्रवचनों से सम्बन्धित सत्साहित्य पढ़ते-पढ़ते उनकी शैली श्रौर 


( हा ) 


भावों से सुपरिचित हो जाने से मुझे इस अनुवाद में कोई विशेष कठिनाई 
नहीं हुई । जहाँ कहीं गुजराती भाषा का भाव समझ में नहीं झाया, वहाँ 
अपने अनुज डॉ० हुकमचन्द भारिल्ल से परामर्श करके गुजराती भाषा के 
भाव को स्पष्ट करता रहा हूँ । 

में श्रनुवाव करते समय इसलिए भी निश्चिन्त रहा कि सम्पादन 
का कार्य एक ऐसी प्रतिभा को सौंपा गया है, जिसके द्वारा सारा विषय 
हर दृष्टि से छुन-छन कर ही पाठकों तक पहुँचता है । 


इस अनुवाद से मुझे जो आशातीत लाभ मिला है; उसे में व्यक्त चहीं 
कर सकता । पृज्य गुरुदेवश्री के अभिप्राय को तथा समयसार केः गम्भी र' 
रहस्यों को जो ग्रुरुदेवश्री ने खोले हैं, उन्हें गहराई से समझने” का अवसर' 
मिला। गुरुदेवश्री के माध्यम से भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचा्यं और भ्रमृतचन्द्रा>- 
चार्यदेव के सूक्ष्म भावों तक पहुँचने में सहायता मिली | इस. काम में 
भ्रत्यधिक आात्म-सन्तोष मिला, आनन्द भी आया; श्रतः यह कार्य भारणन्नृत. 
न होकर स्वान्त:ःसुखाय बन गया। श्रात्मशान्ति व सन्‍्तोष ही गुरुदेवश्री 
का परमप्रसाद है और यही जिनवाणी की सेवा का सुफल है.। 


अनुवाद में गुरुदेवश्नी के अ्रभिप्राय को अ्क्षण्ण रखाः गया है । 
प्रवचनों का अनुवाद मुख्यतः शाब्दिक है, किन्तु हिन्दी वाक्यविन्यास की - 
दृष्टि से वाक्‍्यों का गठन हिन्दी भाषा के अनुरूप करने का प्रयत्न 'रहा हैः 
तथा श्रति आवश्यक यत्किडज्चित्‌ परिवतेन भी हुए हैं, किन्तु उनसे विपय- 
वस्तु और भावों में कहीं कोई अन्तर नहीं आया है । जब पाठक घा रा- 
प्रवाहरूप से इसका अ्रध्ययत्त करेगे तो भाषा की दृष्टि से भी उन्हें 
साहित्यिक गद्य का आनन्द आयेगा भर विषयवस्तु को समभने में ' 
सुगमता भी रहेगी । 

यद्यपि इसके अनुवाद में'मेंने पूर्ण! सतकता एवं सावधानी से काम 
किया है, फिर भी "को न विम्ुह्यति शास्त्रससुद्र ” श्रर्थात्‌' शास्त्रसमुद्र में ' 
कौन विमोहित नहीं होता - इस लोकोक्ति के अनुसार कहीं स्खलन हुई 
हो तो मेरा ध्यान श्राकषित करने का सानुरोध श्राग्रह है । 


सभी पाठकगर इस ग्रन्थ का पुनः पुनः पारायण करके प्रा-पूरा 
लाभ उठायेंगे - ऐसी आशा एवं अ्रपेक्षा के साथ विराम लेता हूँ. 


“- रतनचन्द भारिहंल - 


(. ह9५. ) 


प्रस्तुत प्रन्ध का मूल्य कम करने वाले दातारों की सूची 


१. श्री भगवानजी भाई कचराभाई शाह, लन्दन १०००१/- 
२. श्री दिगम्बर जैन मुसुक्षु मण्डल, धांगप्ना (सौराष्ट्र) 
स्व० ब्र० चन्द्रावेन की स्मृति में, हस्ते-शाह छोटालाल ४००१/- 
दामरदास एवं वकील केशवलाल कामदार 


३. श्री कान्तिलाल ए० कामदार, मद्रास ५०००/- 
स्व० श्री श्रमीचन्द गोपालजी कामदार की स्मृति में 
४. श्री मनसुखलाल छोटालाल जोवालिया, वम्बई १००१/- 
५. श्री शुभकरण अभयक रण सेटिया, सरदारशहर ५६१/- 
६, श्री भूपेन्द्र प्लास्टिक एण्ड भायाणी परिवार, मद्रास ५०१/- 
७. श्रीमती हंसावेन जयवंतभाई जवेरी, घाटकोपर, बम्बई ४०१/- 
८. श्रीमती मोहिनी देवी घ०प० रंगूलालजी जैन, दिल्‍ली ५००/- 
६. श्रीमती बसनन्‍्तीदेवी ध०प० हरकचन्दजी छाबड़ा, सीकर ४००/- 
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प्रवच्चन-रत्नाकर 
[भाग ५] 


। पुण्य-पाप अधिकार 


कक 











श्रथकमेव कर्म हिपात्रीभय पुण्यपापरूपेरा प्रविशति- 


( दोहा ) 
पुण्य-पाप दोऊ करमस, बन्धरूप दुरमानि । 
शुद्ध श्रातमा जिन लझ्ो, नम चरखण हित जाति । 
प्रथम टीकाकार कहते हैं कि 'श्रव एक ही कर्म दो पाव्रूप होकर 
पुण्य-पाप रूप से प्रवेश करता है । 
जैसे नृत्यमंचः पर एक ही पुरुष अपने दो रूप दिखाकर नाच रहा 
हो तो उसे यथार्थ ज्ञाता पहिचान लेता है भ्रौर उसे एक ही जान लेता है, 
इसीप्रकार यद्यपि कर्म एक ही है तथापि वह पुण्य-पाप के भेद से दो प्रकार 
के रूप धारण करके नाचता है, उसे सम्यक्रृष्टि का यथार्थ ज्ञान एकरूप 
जान लेता है । 


उत्थानिका एवं हिन्दी संगलाचरशण पर प्रवचन 


देखो पण्डित जयचन्दजी दोहा में स्पष्ट करते हैं कि पुण्य व पाप 
दोनों भाव-कर्म हैं और ये बन्धरूप हैं, बुरे हैं । जिसने इन्हें बन्धरूप जान- 
कर छोड़ा है और शुद्धात्मा को ग्रहण किया है, उन्हें मैं श्रपणा हितरूप 
जानकर उनके चरण कमल में नमन करता हूँ । 

एक ही कर्म पृण्य-पाप रूप से दो पान्न रूप होकर प्रवेश करता है । 
कमे तो श्रनादि से एक ही है| यद्यपि पुण्य व पाप कर्मरूप से एक ही वस्तु 
है, तथापि जब वह पृण्य-पाप के भेद से दो प्रकार का रूप धारण कर 
प्रगट होता है तो भ्रज्ञानी उसे दो भिन्न-भिन्न रूप से यानि पुण्य भला एवं 
पाप बुरा - ऐसे दो रूप में देखता है; परन्तु जिनका ज्ञान यथार्थ परिणमा 
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है, वे दोनों कर्मों को एक ही मानते हैं, क्योंकि दोनों में से एक भी आत्मा 
नहीं है | दोनों ही भाव राग हैं, एक भी वीतराग परिणाम नहीं है । 
(द्रतविलम्बित) 
तदथ कमे शुभाशु भभेदतो 
द्वितयतां गतमंक्यमुपानयन्‌ । 
गस्लपितनिर्भरमोहरजा श्रयं 
स्वयमुदेत्यववोधसुधाप्लब: ॥ १०० ॥। 
श्लोकार्थ:--[ श्रथ ] श्रब (कर्त्ताकर्म अधिकार के पश्चात्‌) [ शुभ- 
झ्रशुभभेदत: ] शुभ श्रौर अशुभ के भेद से [द्वितयतां गतं तत्कर्म | द्वित्व को 
प्राप्त उस कर्म को [ ऐक्यम्‌ उपानयन्‌ ] एकरूप करता हुआ, [ ग्लपित- 
निर्भर-मोहरजा ] जिसने अत्यन्त मोहरज को दूर कर दिया है ऐसा |[ श्रय॑ 
भ्रववोधसुधाप्लव: ]यह (प्रत्यक्ष-अनुभवगोचर ' ज्ञानसुधांणु (सम्यकज्ञानरूपी 
चन्द्रमा [ स्वयम्‌ | स्वयं | उदेति | उदय को प्राप्त होता है । 
भावार्थ :--अज्ञान से एक ही कर्म दो प्रकार दिखाई देता था, उसे 
सम्यकज्ञान ने एक प्रकार का बताया है। ज्ञान पर जो मोहरूगी रज चढ़ी 
हुई थी उसे दूर कर देने से यथार्थ ज्ञान प्रगट हुआ है; जैसे बादल या कुहरे 
के पटल से चन्द्रमा का यथार्थ प्रकाश नहीं होता, किन्तु आवरण के दूर होने 
पर वह यथार्थ प्रकाशमान होता है; इसीप्रकार यहाँ भी,समभझना चाहिये । 
कलश १०० एवं उसके भावाथथ पर प्रवचन 


कर्त्ता-कर्म अधिकार के बाद इस पुण्य-पाप श्रधिकार को प्रारंभ 
करते हुए सर्वप्रथम भ्राचायं देव ने मोहरज का नाश करनेवाले तथा श्रज्ञान 
के कारण एक ही कम में उत्पन्न हुए पुण्य-पाप या शुभ-अ्शुभ-भाव के भेद 
(दंत) को समाप्त करनेवाले सम्यस्ज्ञान को स्मरण किया है । 

चाहे तीर्थकर नामक कमंप्रकृति को बाँधनेवाला शुभभाव हो या 
नरकगति कर्मप्रकृति को बाँधनेवाला अशुभ भाव हो, दोनों ही प्रकार के 
भाव बन्धनरूप हैं, अतः दुःखरूप ही हैं - ऐसा जानता हुआ सम्यग्ज्ञानी सभी 
शुभाशुभभावों को एक कर्मरूप हो मानता है, उनमें उसे द्वत भासित 
नहीं होता । 

इसप्रकार शुभ व अशुभ भावरुप भेद के कारण द्व॑त को प्राप्त हुए 
कर्म को एकरूप करते हुए जिसने मोहरज को श्र्थात्‌ मिथ्यात्वभाव को 
भ्रत्यन्त दूर किया है - ऐसा सम्यग्ज्ञानरूपी चन्द्रमा स्वयं उदित होता है । 


कलश १०० ] [३ 


यहाँ जो 'मोहरज' शब्द आया है, उसका श्रर्थ मिथ्यात्व किया गया 
है । गाथा १६० में भो 'रज' शब्द का यही अर्थ किया है। वहाँ गाथा 
में ऐसा कथन आया है कि आत्मा स्वरूप से तो सर्वेज्ञ और सर्वदर्शी है, 
सबको जानने देखनेवाला है; तथापि अपने कर्ममल से लिप्त होता हुआ - 
व्याप्त होता हुआ संसार को प्राप्त हुआ सबप्रकार से सर्वे को नहीं 
जानता । “कर्मरज द्वारा श्रर्थात्‌ अपने पुरुषार्थ के श्रपराध से प्रव्तमान 
कर्ममल के द्वारा लिप्त या व्याप्त होने से ही, वन्ध अवस्था में अपने को न 
जानता हुआ श्रज्ञानभाव से रह रहा है। इसप्रकार वहाँ 'रज' शब्द का 
श्र्थ श्रपने पुरुषार्थ के अपराधघरूप (मलिन) भाव किया है । 


इसतरह अज्ञानीजीव अपने विपरीत पुरुषार्थ से अ्ज्ञानभाव को 
उत्पन्न करके पुण्य व पाप में भेद मानता है। पुण्य को अच्छा तथा पाप 
को बुरा मानता है, परन्तु इसतरह दोनों में भेद करना ठीक नहीं हैं 
क्योंकि भले ही कोई भिथ्यादष्टि जीव नग्न दिगम्बर (द्रव्यलिंगो) साधु 
बनकर मंद कपायरूप शुभभावों से पुण्य बाँधकर नवग्रवेयक चला जावे, 
तथापि मिथ्यात्व के कारण चारगति में परिभ्रमण हीं करता है तथा 
इसके विपरीत श्रन्य कोई जीव भले ही पाप के फल में सातवें नरक गया 
हो भौर वहाँ सम्यक्त्व प्राप्त करले तो वह अ्रल्पकाल में मोक्ष प्राप्त करेगा। 
बात बहुत सूक्ष्म है, पुण्य की रुचिवालों को कठोर भी लगती है, परन्तु 
क्या करें, वस्तु का स्वरूप ही ऐसा है । 


ऐसे वस्तुस्वरूप का यथार्थज्ञान प्रगट करता हुआ भ्ौर मोहरज 
(मिथ्यात्व) का नाश करता हुआ प्रत्यक्ष अनुभवगोचर ज्ञानरूपी चन्द्रमा 
उदित होता है । 


देखो ! यहाँ आचार्यदेव ने चेतन्यस्वभाव को शीतल चन्द्रमा की 
उपमा दी है। वीतरागस्वभावरूप शान्ति से भरा हुआ भगवान आत्मा 
किसो अ्रन्य की अपेक्षा विना मोह को टूर करके स्वयं उदित होता है अर्थात्‌ 
आत्मा स्वयं प्रत्यक्ष अनुभवगोचर होता है जो ज्ञान श्रव तक राग का वेदन 
करता था, वही ज्ञान अ्व पुण्य-पाप के भाव को एक बन्धरूप जानकर, 
मोह से मुक्त होकर अवन्धस्वभावी भगवान आत्मा के आश्रय से उत्पन्न 
होता हुआ आत्मा को प्रत्यक्ष अनुभव करता है। अहाहा"/हहललना ! 
ज्ञानरूप चन्द्रमा है और उसके श्राश्नय से उत्पन्न हुआ सम्यसज्ञान भी पर्याय- 
रूप ज्ञानचन्द्रमा है। देखो, सम्यज्ञान को भो चन्द्रमा की उपमा दी है, 
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क्योंकि' सम्यग्जञान शीतलता व शान्तिमय है और पुण्य-पाप के दोनों ही 
भाव तो परिताप व अशान्तिमय हैं । 


यहाँ 'स्वयमेव' शब्द कहने का आशय यह है कि वह ज्ञानसुधांशु 
व्यवहाररत्नत्रय. के कारण नहीं, बल्कि अपनी तत्समय की योग्यता से 
स्वयमेव उदित होता है । जिससमय श्रात्मज्ञान उदित होता है, उससमय 
व्यवहाररत्नत्रय होता श्रवश्य है; परन्तु उसके कारण वह प्रगटठ नहीं 
होता है। व्यवहाररत्नन्रय तो निमित्तमात्र है। जिसप्रकार किसी द्रव्य के 
कार्यकाल में बाह्य अन्य निमित्त होते हैं, परन्तु वे निमित्त द्रव्य के कार्यरूप 
परिणमन में कुछ करते नहीं हैं, उसीप्रकार व्यवहाररत्नत्रय वाह्मयनिमित्त 
है, परन्तु वह निश्चयरत्नत्रय स्वरूप श्रात्मज्ञान की उत्पत्ति में कुछ करता 
नहीं है । श्रहो ! आचायें भगवन्तों ने ऐसा स्वतन्त्रता का सिद्धान्त बतला- 
कर जगत को निहाल कर दिया है । 


भाई! यह बात तीनलोक के नाथ देवाधिदेव अरहंत परमात्मा 
की दिव्यध्वनि में आई हुई बात है । सत्य के शोधार्थी से श्राचार्यदेव कहते 
हैं कि थोड़ा मध्यस्थ होकर पहले यह मिश्चय तो कर कि यही सत्य मार्ये 
है, वस्तुस्वरूप ऐसा ही है, तभी स्वभाव का लक्ष्य होने से उसमें दक्षता 
था सकेगी । लक्ष्य बिना पक्ष नहीं होता, पक्षविना दक्षता नहीं भ्राती । 
जहाँ पक्ष ही नहीं हो और गन्तव्य का निश्चय ही नहीं हो पाया हो, रास्ता 
ही उल्टा (विपरीत) पकड़ रखा हो, वहाँ तत्त्व की प्राप्ति कँप्ते होगी ? 

सन्‍्मागं कहाँ से मिलेगा ? 


प्रभ! यह तेरे हित की बात है। व्यवहार से श्रर्थात्‌ पुण्य के 
परिणामों से सम्यन्ज्ञान प्रगट नहीं होता, वस्तु का स्वरूप ही ऐसा नहीं है । 


अहा ! एक कलश में ही कितना स्पष्टीकरण कर दिया है। श्रहो ! 

संतों की जगत पर कंसी अभ्रपार करुणा होती है ! वे कहते हैं - भाई ! तू 
पाप-पुण्य में हेयोपादेयपना मानकर श्रर्थात्‌ पुण्य को भला व पाप को बुरा 
मानकर दुःख के पहाड़ के तले दब गया है। प्रभु ! पुण्य-पाप के दोनों ही 
भाव स्वयं दुःखरूप हैं तथा दुःख के कारण हैं, आकुलतामय हैं; क्योंकि 

दोनों ही भाव स्वभाव से विरुद्धभाव हैं । ऐसे स्वभाव विरुद्ध भावों में जो 
भेद न देखकर एक कर्मरूप ही मानता है, उसे परकी श्रपेक्षा बिना स्वतः 
सम्यस्शानरूप चन्द्रमा उदित होता है। भगवान ! तेरा स्वभाव ही ऐसा 
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है कि तुझे शुद्धात्मा की उपलब्धि के लिए व्यवहार रत्नत्रय के शुभराग के 
सहारे की या मदद की आवश्यकता ही नहीं होती । 

शुभराग शभ्रात्मा का रोग है। जिसे व्यवहार कहते हैं, वह वस्तुतः 
संसार है । झ्रागे १४५वीं गाथा में झ्रावेगा कि जो संसार में प्रविष्ट कराये 
भ्रर्थात्‌ जिसके कारण यह जीव जन्म-मरण ही करता रहे श्रौर भ्राकुलता- 
जनित दु.ख भोगता रहे उसको भला (श्रच्छा) कैसे कहा जा सकता है ? 

देखो, पाँचों पाण्डव मुन्रि अवस्था में शन्रुञ्जय पर्वतपर ध्यानस्थ 
थे। वहाँ उनपर उपसर्ग हुआ, अग्नि से घग-घगाते लोहे के कड़े उनके 
हाथ-पैरों में पहना दिये गए । ऐसा भयंकर उपसर्ग होने पर भी उनमें से 
तीन पाण्डव (युधिष्ठिर, भीम व अजु न) तो आरात्मध्यान में ऐसे अविचल- 
स्थिर हुए कि उपसर्ग उन्हें डिगा नहीं पाया । वे आत्मा के अतीन्द्रिय 
श्ानन्द में ऐसे निमरत हुए कि केवलज्नान प्राप्त कर मुक्त हो गये; परन्तु 
दो (सहदेव व नकुल) को साधर्मी के नाते से ऐसा शुभभावरूप विकल्प 
श्रा गया कि श्ररे ! महान तपस्वी साधर्मी साक्षात्‌ साधु परमेष्ठी युधिष्ठिर 
भीम व अजु न के ऊपर जो यह उपसर्ग हुआ, वह अ्रच्छा नहीं हुआ । ऐसे 
साधक धर्मात्माश्रों पर ऐसा संकट ? बस, इस शुभ विकल्प के कारण उन्हें 
३३ सागर की सवर्थिसिद्धि स्वर्ग की आयु वध गई । इतने काल तक संसार 
में - सर्वार्थसिद्धि स्वर्ग में, असंयम की दशा में रहना पड़ेगा । यद्यपि वहाँ 
श्रव भी उन्हें सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान व स्वरूपाचरणचा रित्र से अतीन्द्रिय- 
श्रानन्द बतंता है, तथापि अ्रसंयमजनित खेद व दुःख भी है । वहाँ से चयकर 
मनुष्य के रूप में भी नौ माह तक माता के पेट में उल्टा लटकना पड़ेगा । 
देखो, यह शुभभाव का फल / श्ररे भाई ! जसे श्रशुभभाव बंध का कारण 
है, उसीतरह शुभभाव भी बंब का कारण है । बंधन की अपेक्षा से दोनों 
को ही समान गिना है । 

अहाहा ! भगवान श्रात्मा नित्यानन्दमय सच्चिदानन्द्घतस्वरूप 
परमात्मा है । मात्र उस एक को ही दृष्टि में लेकर उसी का श्रचुभव करता 
धर्म है। उस आनन्द के नाथ भगवान आत्मा की प्राप्ति के लिए राग की 
मंदता की या व्यवहा ररत्नत्रय के राग की किड्चित भी अपेक्षा नहीं है । 

प्रश्न :--यहाँ कोई यह पूछ सकता है कि निर्षेक्षा नया मिथ्या' 
प्र्थात्‌ निर्षेक्ष नय तो मिथ्या होते हैं। यदि दोनों तयों को न माने, केवल 
एक निश्चयनय को ही माने, व्यवहारनय को नहीं माने, तो क्या मिथ्यात्व 
नहीं है ? 
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उत्तर :--वापू ! इस कलश में श्रपेक्षा की बात भ्रा गई । कहा है 
न? “लपितनिर्भर मोहरजा' श्रर्थात्‌ जिसने श्रन्तर में से मोहभाव 
(मिथ्यात्व) को दूर कर दिया है श्रर्थात्‌ राग का व पर का लक्ष्य छोड़ 
दिया है । देखो, यहाँ यह पर की श्रपेक्षा श्राई है कि नहीं ? जब निश्चयनय 
के विषयभूत निज श्रात्मा में श्राया है, तब व्यवहार की उपेक्षा की, बस 
इसमें व्यवहारनय की श्रपेक्षा श्रा गई, श्रतः एकान्त नहीं है । पण्डित 
“फूलचन्दजी सिद्धान्तशास्त्री ने 'जेनतत्त्व मीमांसा' में इसका सरस खुलासा 
किया है। यहाँ तो स्वयं उदेति” श्रर्थात्‌ स्वयं उदित होता है! इस बात 
पर बल (वजन) दिया गया है । ; 
श्रज्ञान के कारण जो एक ही कम भ्रब॒ तक दो प्रकार का दिखाई 
देता था, उसे ज्ञान ने यथार्थ दर्शा दिया है। जिसप्रकार नाटक के रंगमंच- 
पर एक ही पुरुष अलग-भ्रलग समय में वबदल-बदल कर दो व्यक्तियों के 
शेष घर कर दो पार्ट (डबल रोल) करता है, वहाँ व्यक्ति तो एक ही है, 
मात्र भेष बदलता है, उसीप्रकार एक ही कर्म प्ृण्य व पाप के भेष में रंग- 
मंचपर आता है। यहाँभी कर्म तो एक ही है, पुण्य व पाप ऐसे कोई 
अलग-अलग दो कर्म नहीं हैं । 
प्रश्न--यहाँ कोई प्रश्त कर सकता है कि जब दोनों के फल में 
प्रन्तर है तो एक ही कैसे रहे ? ह 
उत्तर-भाई ! दोनों का फल भी एक ही है। दोनो के ही फलों 
में संयोग मिलते हैं । पुण्य से स्वर्गादिक व पाप से नरकादिक मिलते हैं, 
परन्तु ये सब गतियाँ दुःखरूप ससार ही हैं । 
झ्राचार्य यहाँ कहते हैं कि अज्ञान के कारण एक ही कर्म दो प्रकार 
का दिखाई देता है। भाई! पुण्य हो या पाप हो, शुभभाव हो या 
श्रशुभभाव हो, दोनों एक हो जाति के हैं, एक ही बाप. के दो बेटे हैं, दोनों 
ही वन्चन के कारण हैं। दोनों में एक भी धर्म या मोक्ष का कारण 
नहीं है । जो अज्ञान से भ्रच्छा-बुरा प्रतीत होता है, वह शुद्ध चैतन्य-स्वभाव 
के भान से एकरूप दिखाई देने लगा श्रर्थात्‌ भेदज्ञान (आत्मज्ञान) होनेपर 
दोनों ही कर्म वन्धस्वरूप हैं, दुख:रूप हैं - इसप्रकार एकरूप दिखाई देने 
लगे हैं । 
अब कहते हैं कि ज्ञान में जो मोहरूपी रज लग रही थी, वह स्वरूप- 
सन्मुखता के पुरुषार्थ से जब दूर हुई तो यथार्थ भान हो गया । आत्मा तो 
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त्रिकाल ज्ञानानन्दस्वहप भगवान ही है, परन्तु उसकी पर्याय में भ्नादि- 
काल से मोहरूपी रज लग रही थी श्रर्थात्‌ मिथ्यात्वभाव हो रहा था, उस 
मिथ्यात्व की दशा में एक ही कर्म पुण्य-पाप रूप से दो प्रकार का दिखाई 
दे रहा था, किन्तु _निजस्वरूप की सन्मुखता द्वारा मोहभाव दूर हुआ तो 
कर्म के यथार्थ स्वरूप का भान हो गया। पुण्य-पांप रूप से भला-बुरा 
दिखाई देनेवाला दो प्रकार का कर्म एक ही है - ऐसा स्पष्ट प्रतिभासित 
होने लगा । 


जिस प्रकार सूय-चन्द्रमा के नीचे बांदल या राहु-केतू यृह श्राड़े भ्रा 
जाने से सूर्य-चन्द्रमा का यथार्थ प्रकाश प्रकाशित नहीं होता, उसीप्रकार 
यहाँ आत्मा की पर्याय में पुण्य पाप के जो भाव होते है, उनसे बन्धन होता 
है । वह बन्धन बादलों की भाँति आवरणरूप है। ये पुण्य-पाप के भाव 
आ्रात्मा के वन्धन के कारण हैं । इन्हें दूर करके ज्ञात की निर्मल पर्याय द्वारा 
आत्मा का ज्ञानप्रकाश होने से आ्रात्मा चन्द्रमा की भाँति शीतल, शान्‍्त व 
उज्वल प्रकाशित होता है। 


देखो, पुण्य-पाप के दोनों ही भाव अ्रशान्त हैं । देव-शास्त्र-गुरु की 
श्रद्धा का राग भ्रशान्त है, श्राकुलतामय है। लोगों को यह बात कड़क 
लगती है परन्तु इससे क्‍या हो ? पुण्य-पाप से रहित शुद्धज्ञानघन-स्वरूप 
भगवान श्रात्मा को निर्मल चैतन्य की परिणति द्वारा ग्रहण करके उस 
एक का ही अनुभव करना धर्म है, वहो वीतरागी शान्ति है । 
भ्रव पुण्य-पाप के स्वरूप का दृष्टान्तरूप काव्य कहते हैंः-- 
( मन्दाक्रान्ता ) 
एको दृरात््यजति भदिरां ब्राह्मणत्वाभिसाना- 
वन्य: शुद्र: स्ववसहमिति स्वाति नित्य तयेव । 
द्वावप्येतोी. युगपदुदरान्तिर्गंती.. शुद्रिकाया: 
शुद्रौ साक्षादपि व चरतो जातिभेदश्रमेसा १०१॥। 
श्लोकार्थ: (शुद्रा के पेट से एक ही साथ जन्म को प्राप्त दो पुत्रों में 
से एक ब्राह्मण के यहाँ भौर दूसरा उसी शुद्रा के यहाँ पला उनमें से) [एक | 
एक तो [ ब्राह्मणत्व-प्रभिमानात्‌ | मैं ब्राह्मण हूँ! इसप्रकार ब्राह्मणत्व के 
श्रभिमान से [ दूरात्‌ ] दूर से ही [ मदिरांं ] मदिरा का [ त्यजति ] 
त्याग करता है, उसे स्पर्श तक नहीं करता; तब [ श्रन्यः ] दूसरा [अ्रहम्‌ 
स्वयम्‌ शुद्रः इति ] "मैं स्वयं शूद्र हूँ' यह मानकर | नित्य॑ ] नित्य [ तथा 
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एवं ] मदिरा से ही [ स्वाति ] स्नःन करता है भ्रर्थात्‌ उसे पवित्र मानता 
है। [ एतौ द्वौ श्रपि | यद्यपि वे दोनों [ शुद्रिकाया: उदरात्‌ युगपत्‌ 
निर्गती | शूद्रा के पेट से एक ही साथ उत्पन्न हुए हैं, इसलिये [ साक्षात्‌ 
शुद्रों | ( परमार्थतः ) दोनों साक्षात्‌ शृद्र हैं, [श्रपि च | तथापि वे 
[जातिभेद-अमेरा |] जातिभेद के भ्रम सहित [चरतः | प्रवृत्ति (श्राचररण) 
करते हैं । ( इसोप्रकार पुण्य और पाप के सम्बन्ध में समझना चाहिये । ) 
भावार्थ:--पृण्य-पाप दोनों विभावपरिणति से उत्पन्न हुए हैं, इसलिये 
दोनों बन्धरूप ही हैं। व्यवहारदरष्टि से श्रमवण उनकी प्रवृत्ति भिन्न-भिन्न 
भासित होने से, वे अच्छे और बुरे रूप से दो प्रकार दिखाई देते हैं । 
परमार्थदृष्टि तो उन्हें एकरूप ही, वन्चरूप ही, बुरा ही जानती है । 
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यज्यपि इस कलश का श्रथ अत्यन्त सरल है, तथापि श्री पाण्डे 
राजमलजी ने इप्त कलश का बड़ा ही सरस स्पष्टीकरण किया है । उन्होंने 
लिखा है कि कोई जीव दया, व्रत, शील, संयम में मग्त है; उसको 
शुभकर्म का वन्ध होता है, कोई जीव हिंसा, विषय, कपाय में मग्न है; 
उसे पापकर्म का बन्च होता है। वे दोनों अ्पनी-अ्रपनी क्रिया में मग्न हैं, 
वे मिथ्यात्व के कारण ऐसा मानते हैं कि शुभकर्म भला है तथा अ्रशुभकर्म 
बुरा है; इसकारण ये दोनों ही मिथ्यादृष्टि हैं, दोनों ही प्राणी कमेंवन्व 
करनेवाले हैं । 

देखो, शुभराग को भला जाननेवाले सभी जीव ऐसा सोचते हैं कि 
हमें विषय-कपाय सेवन नहीं करना, हिसा-मूठ-चोरी-कुशील आदि का 
सेवन नहीं करना | हमें तो दया का पालन करना है, ब्रतों का पालन 
करना है - ऐसा मानकर वे परपदार्थ के त्याग का मिथ्या अभिमान 
करते हैं, परन्तु ये दया-दान-ब्रत, ब्रह्मचयें आदि के परिणाम भी विभाव- 
परिणाम हैं, भ्रशुद्ध परिणाम हैं; इन्हें भला (घर्मूप) जानना और 
मानना मिथ्याद्शन है । 

वहाँ आगे कहा है--“भावार्थ इसप्रकार है कि में शुद्रा के पेट से 
जन्मा हूँ, इस मर्म को वह नहीं जानता । जिसप्रकार 'में ब्राह्मण हूँ, मेरे 
कुल में मदिरा निपिद्ध है- ऐसा जानकर जिसने मदिरा छोड़ी है, वह भी 
विचार करने पर चाण्डाल ही है; उसी प्रकार जो कोई जीव शुभोपयोगी 
होता हुआ यतिक्रिया मात्र में मस्त रहता हुआ्ा शुद्धोपयोग को नहीं 
जानता, केवल यतिक्रिया मात्र में मस्त रहता है, वह ऐसा मानता है कि 
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'में तो मुनीश्वर हूँ, मुझे विपय-कपाय सामग्री निषिद्ध है! [ऐसा मानकर 
विषय-कषाय सामग्री को छोड़ता है,] ऐसा करता हुआ स्वयं को धन्य 
मानता है, मोक्षमार्गी मानता है; परन्तु विचार करने पर वह जीव 
मिथ्यादृष्टि ही है, कर्मबन्ध को ही करता है, इसमें कुछ भी भलापना 
(अच्छाई) नहीं है ।” 


यहाँ यह कहा गया है कि जो श्रात्मा त्रिकाल शुद्ध चेतन्यस्वभावमय 
वस्तु है, उसके लक्ष्य से प्रगट हुए चैतन्य के निर्मल उपयोग शुद्धोपयोग को 
तो जानता नहीं है और केवल दया-दान-ब्रत-तप आदि बाह्य यतिक्रिया में 
अर्थात्‌ २८ मूलगुण श्रादि के पालन में ही मग्न है तथा उससे स्वयं को 
मोक्षमार्गी मानता है, परन्तु वस्तुतः वह मिथ्याद्ष्टि है, वह कर्मेबन्ध को 
हो करता है। उसे किचित्‌ भी धर्म नहीं होता, क्योंकि ये सभी शुभोपयोग 
चंडालिनी के पुत्र की तरह विभाव से उत्पन्न हुईं दशा है, स्वभावजनित 
दशा नहीं है । 

आजकल यह ॒ वात जगत के लोगों को कठोर लगती है, सुहाती 
नहीं है; क्‍योंकि वे ऐसा मानते हैं कि जिन्होंने हिसादि पापकाये छोड़ दिए 
हैं और विपय-कषाय सेवन नहीं करते हैं, स्त्री-पुरुप-कुटुम्व परिवार सब 
कुछ त्याग दिया है, वे मोक्षमार्गी हैं ? उन्हें मोक्षमार्गी व कहना उनके साथ 
अन्याय है । 

ऐसी मान्यतावाले जगत के जीवों का समाधान करते हुए आचार्य 
कहते हैं कि श्ररे भाई ! परवस्तु का त्याग व ग्रहण तो आत्मा में है ही 
नहीं । प्रनुभवप्रकाश शास्त्र में स्पष्ट लिखा है कि यदि आत्मा ,में.परवस्तु 
का ग्रहण-त्याग होवे तो फ़िर वह ग्रहणा-त्याय न्रिन्तर हुथ्रा , ही :करेगा, 
श्रात्मा किसी भी समय ग्रहणा-त्याग.से मुक्त-नहीं रह सकेगा-।; , ,.| 


समयसार में ४७ शक्तियों' के वर्णन में श्राती है कि 'प्ांत्मा' में 
त्यागोपांदानशुन्यत्व नामक “शक्ति है; इससे आत्मा परंवस्तु के त्याग वे 
ग्रहंए से शुन्य है। यह न मोनंकर इसके स्थानपर कोई- ऐसो माने ' कि 
मेने यह-छोड़ा, वह छोड़ा अथवा यह ग्रहण किया, वह ग्रहण किया, 
तो यह उसका मिथ्या ब्रभिप्राय है। ऐसे मिथ्या श्रभिंप्रायं' से वह करमे- 
बन्ध ही करता 'है'। भाई ! स्वरूप से ही 'भात्मा +ग्रहण-त्याग से रहित 
है अतः कोई भी जीव पर का ग्रहण-त्याग नहीं' करता । भ्रह्म! ' अज्ञानी 
ने पर्याय में उल्टी मान्यता से ही राग का ग्रहण किया है औरं॑ ज्ञोनभाव से 
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ही, वह उसे ,छोड़ता है ॥. जवें ज्ञानी जीव स्वयं निज चैतन्य स्वभाव की 

दृष्टि करके उसमें- एकाग्र होकर रहता हैं. तो उसको रागादि उत्पन्न ही 

नहीं होतें; तब व्यर्ब॑हार्‌ में यह कहा जाता है कि उसने राग को छोड़ा है । 
ही ! यह जत्म-मरर से मुक्त होने का मार्ग बहुत सूक्ष्म है । 

: ' कितने पी लोग-ऐसा कहते हैं कि- प्रभ्ी तो, शुभभाव करो व ब्रतादि 
व्यवहारंरत्नंत्रय की पालो, तब'कहीं घीरे-घोरे निश्चयरत्लतन्रय प्रगट होगा 
परज़ु-भाई ! ऐसा, नहीं है ।;,यहाँ तो, भ्राचायं अ्रत्यन्त स्पष्ट कहते हैं कि 

“शुभभाव से बन्धर,ही, होगा। निर्श्चैयस्वरूप की प्राप्ति तो शुभाशुमभाव 
रहित अपने त्रिकाली. शुद्ध चेतन्य-स्वभोंव में अपना उपयोग लगाने से ही 
.होंगी। ऐसा५ही वस्तु का स्वर््रेप है ।५ | 


) अ्रहाहा/“| , वस्तु 'तो-स्व॑यं शुद्ध चेतन्यवन ही' है, परन्तु उसी में 
उम्रय़ेग रमे;त्र जमे.तो «हीं शुद्ध है। शेष परद्रव्यों के लक्ष्य से जो भी 
फरिसाम होते हैं वे सब शुभाशुभभावरूप मलिन परिणाम ही हैं तथा 
वह बन्धेन के कारणरूप है । भाई ! यह भगवान की दिव्यध्वनि में भ्राई 
' हुई बातहै, जिसे कुन्दकुन्दाचायदेव ने यहाँ जाहिर किया है । 


2» व्यवहार की श्रपेक्षा शुभ-अ्णुभ भाव में अन्तर है । दोनों में परस्पर 
अन्तर देखने से भ्रन्तर दिखाई देता है, परन्तु बन्धत की अपेक्षा विचार 
करने पर निश्चय से दोनों एक से ही (बन्धस्वरूप ही) है, कोई अन्तर 
नहीं है। टीकाकार ने २००वें कलश में कहा है - दया-ब्रत तप-शील- 
संयमादि जितनी भी देहरूप शुभक्रियायें हैं तथा इन शुभक्रियाओ्रों के श्रनुरूप 
शुभोपयोगरूप परिणाम है तथा उन परिणामों के निमित्त से बंधे जो 
साताकर्म आ्रादि पुण्यरूप पुदूगल पिण्ड हैं, वे सब भले हैं, जीव को सुखकारी 
हैं। हिसा विपय-कपायरूप जितनी क्रियायें हैं, वे तथा उन क्रियाओं के 
अनुसार अशुभोपयोगरूप संक्लेश परिणाम झऔर उन परिणामों के निमित्त 
से होने वाले असाताकर्म पापवन्ध रूप पुदु न बुरे हैं, जीव को 
दुःखकारी हैं - ऐसा अज्ञानी मानता है 4-ज्ॉनी तो ऐसा जानते हैं' कि जैसा 
प्रशुभकर्म जीव को दु:खकारीदै“वबैसा ही शुभक्रम॑ भी जीव को हु/खंकारी 
है; कर्मों में भला तो कोई भी कर्म नहींहै।.. | -« । 

भाई ! ब्रत, दया/८तवे, शील, संयम आाद्वि-सभी 'शुभक्रियोयें 
शुभपरिणामरूप्‌ -हैं+: इनसे इत्गोॉंदि के करास्णरूंप ,पुण्य॑र्धन्ध होता 
मोक्षमार्ग नही और इनका फल संसाह है मोक्ष-्म्ही । 
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शरे ! अ्रनादि से जीव चौरासी के अवताररूप चारगति में ही रुख कु 
रहा है । इस परिभ्रमण के कारण वह महादुः:खी है । पुण्य के फेल में,जं्डी * 
देव हो या करोड़पति बड़ा सेठ हो, परन्तु ये सब तो जड़ का वेभव हैश 
विषय कपाय की यह सम्पूर्ण सामग्री अनुकूल होने पर भी हेय हैं; त्यागनें: 
योग्य है। त्यागनेयोग्य! जो कहा, इसका स्पष्टीकरण करते हुए कहते हैं: 
कि इनका त्याग ही है, परन्तु इनकी तरफ जो लक्ष्य है, वह त्यागनेंश्यीउय्र, 
है तथा “इनसे मुझे सुख होता है! -यह मान्यता त्यागने योग्य है । 


'पुण्य-पाप दोनों विभाव परिणति से उत्पन्न होने से बन्धरूप ही हैं ।' 
चाहे वे दया-दान-ब्रत-तप-भक्ति या पूजा के शुभ भाव हों झ्थवा हिसा- 
भूठ-चोरी एवं विषयभोग की वासना के श्रशुभ परिणाम हों; दोनों ही 
विभाव परिणति से उत्पन्त हुए हैं, भ्रत: दोनों बन्धरूप ही हैं । 


पुण्य-पाप तो विभाव परिणति से उत्पन्न हुए क्षरिक भाव हैं श्रौर 
अन्दर में विराजमान झआानन्दकन्द स्वरूप चतन्यमय महाप्रभ भगवान आत्मा 
त्रिकाली तत्त्व है, भ्रतः पुण्य-पापरूप परिणति उसका स्वभाव नहीं है । 
यह शुभाशुभभावरूप विकार तो उदयजनित दशा है, विभाव भावरूप 
परिणाम मलिन तथा बन्धनरूप है । 


जिनवाणी में इतना स्पष्ठ कथन होने पर भी आज के कुछ 
पण्डितजन भी यह कहते हैं कि व्यवहार करते-करते श्रर्थात शास्त्रों को 
पढ़ते पढ़ाते, वाह्मत्नत-नियम पालते-पालते निश्चयघम प्रगट हो जायगा 
शद्ध रत्नन्नय प्रगट हो जायगा; परन्तु भाई ऐसा नहीं है। पिछले १००वें 
कलश में भी कह आये हैं कि यह ज्ञानसुवांशु स्वयं उदित होता है । इसी 
१००वें कलश का श्रध्यात्मतरंगरी में यह श्रर्थ किया है कि सम्यर्दर्शन 
होने में शुद्ध रत्नतयरूप मोक्षमार्ग होने में परको कोई अपेक्षा है ही नहीं । 
वहाँ संस्कृत में 'कमंनिरपेक्ष! शब्द झ्राया है, जिसका श्रर्थ यह है कि 
सम्यग्द्शन व सम्यस्ज्ञान श्रात्मा के श्राश्रय से प्रगट होता है, किसी कर्म या 
व्यवहार के कारण नहीं । ले 


बापू ! इस शुभ की शोर के भुकाव के कारण ही तू अनादि से 
संधार सागर में गोते खा रहा है, भव-वन में भटक-भटक कर दुःखी हो रहा 
है । छहढाला में भी कविवर पं० दौलतरामजी ने यही कहा है-- 
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नमुनिन्नत धार श्रनंत बार प्रीवक उपजायो। 
पे निज झातम ज्ञान बिना सुखलेश न पायो ॥* 


श्रर्थात इस जीव ने श्रनंत बार मुनिन्रत धारण करके निरतिचार 
पाच महात्नतों का पालन किया, प्राण जाय तो भी श्रपने लिए वनाया गया 
(उदिष्ट) भ्ाहार ग्रहण नहीं किया । चमड़ी उतार कर ममक-मिर्च छिड़का 
तो भी क्रोध नहीं किया, मन्दकषाय में ऐसी-ऐसी कठोर श्रसह्य वाह्य 
क्रियाएं श्रमंतवार कीं, और उनके फल में भ्रनंतवार नवग्र वेयक तक्र भी 
गया; परन्तु अ्रन्तरंग में से शुभभाव का पक्ष नही छूटने से श्रात्मगान 
उदित नहीं हुआ तथा श्रात्मज्ञान उदित हुए बिना इस जीव को लेश मात्र 
भी सच्चा सुख प्राप्त नहीं हुआ । 


भाई ! यदि तुझे धर्म करना है तो शुभाशुभभाव से रहित अन्दर 
जो निर्मलानंद त्रिकाल परमात्मस्वरूप प्रभु आत्मा विराजता है, अपने 
उपयोग को उसमें जड़ दे -खचित कर दे । उससे ही तुझे शुद्धोपयो गरूप 
सच्चा धर्म प्राप्त होगा । शुभोपयोग तो अशुभोपयोग की भांति ही स्वभाव 
के विरुद्ध विभावरूप विपरीत दशा ही है, अतः उससे धर्म नहीं होता । 


दया, दान, ब्रत, शील, संयम आदि जो गृहस्थ धर्म व मुनिधर्मरूप 
व्यवहारधर्म कहलाता है, वह सब शुभभावरूप ही है। वह आत्मा के 
स्वभावरूप-शुद्धोपयोगरूप धर्म नहीं है। प्रवचनसार की १७२वीं गाथा के 
१७वें अ्रलिग्रहएण बोल में आता है कि लिगों का श्रर्थात्‌ धर्म चिह्नों का 
ग्रहण जिसके नहीं है, वह अलिंगग्रहण है । इस प्रकार आत्मा को वहिरंग 
यतिलिगों का अ्रभाव है -ऐसे अ्र्थ की प्राप्ति होती है। देखो यह सब 
व्यवहार धर्मे आत्मा के स्वरूप में नहीं है। परमात्मप्रकाश में तो इससे 
भी विशेष बात कही है । वहाँ कहा है कि भावलिंग जो निविकल्प मुनिदशा 
आत्मा के आश्रय से उत्पन्न हुई शुद्धरत्नत्रयरूप वीतरागी चारितन्रदशा 
को भी आत्मा का स्वरूप नहीं कहा, क्‍योंकि वह पर्याश्न है। सच्चे 
मोक्षमार्गरूप निर्मल पर्याय भी आत्मद्रव्य का अन्तरंग स्वभाव न होने से 
निषेध की गई है, आत्मघर्म से भिन्न की गई है; तब यति के द्रव्यलिंगरूप 
व्यवहारधर्म की क्रिया, जो श्रात्मस्वरूप से अत्यन्त भिन्न हैं, बाह्य ही है, 
उसकी क्या बात कहें ? 


भाई ! तुझे आत्मकंल्याण करना है या नहीं ? बापू ! तू अ्रनत 
काल से भ्रतिक्षण भावमरणरूप से मर-पच रहा है। तेरे अंतरग में चैतन्य 
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का परम निधान पड़ा है। परन्तु तु ने अब तक अन्त ष्टि नहीं की। प्रभु ! 
तू श्रन्दर में अनन्त शक्तियों का अखण्ड एक ज्ञानानन्दस्वरूप ग्रुप्त भडार 
है। इसे ज्ञान की परिणति द्वारा खोल यह शुभरागरूप परिणति से नहीं 
खुलता, शुभराग की परिणति से तो ताला लग जाता है, क्योंकि 
शुभराग स्वयं वंधरूप ही है । ; 


अब कहते हैं कि व्यवहारर्ृष्टि से श्रर्थात्‌ बाह्यहष्टि से देखने पर 
पुण्य-पाप की प्रवृत्ति जुदी-जुदी भासित होने के कारण एक श्रच्छेपने का 
और दूसरे में बुरेपने की भ्रान्ति उत्पन्न होती है, परन्तु परमार्थइष्टि से 
वह उन्हें एक रूप ही जानता है, बन्धरूप ही मानता है। देखो, कोई एक 
व्यक्ति तो गृहस्थाश्रम में स्त्री कुटुम्ब-परिवार के साथ रहता हुआ और 
विषय-कषाय का सेवन करता हो और दूसरे ने राजपाट त्यागकर नग्न 
दिगम्बर दीक्षा घारण की हो; तो इस प्रकार बाहर से दोनों की प्रवृत्ति 
स्पष्टतया भिन्न-भिन्न भासित होने से श्रज्ञानी को ऐसा भ्रम होता है कि 
अवश्य ही इन दोनों के अ्न्तरंग में अन्तर (फेर) होना चाहिए। वह एक 
को पापी और दूसरे को धर्मात्मा माने बिना नहीं रहेगा । 


बापू ! जब तक श्रन्तद षिट नहीं हुई, दृष्टि में चेतन्य का निधान नहीं 
झ्राया, आनन्द का नाथ सच्चिदानन्दस्वरूप सर्वज्ञस्वभावी प्रभु इष्टि में नहीं 
आया, तब तक वस्तुतः कुछ भी अन्तर नहीं पड़ा, शुभाशुभ दोनों ही भाव 
मात्र बंध के ही कारणरूप हैं। यद्यपि भले-बुरे दिखाई देते है, परन्तु यह 
तो कोरा भ्रम है। शुभाशुभ प्रवृत्ति के भेद से वे भ्रच्छे या बुरे लगते हैं, 
परन्तु वास्तव में दोनों ही बंधरूप हैं, दोनों ही ससार हैं, उनमें एक भी 
मुक्ति का कारण नहीं है । 

समयसार नाटक, मोक्षद्वार के ४०वें छन्‍्द में यहाँ तक कह दिया 
है कि सच्चे भावलिंगी मुनिवरों को, जिन्हें कि प्रचुर स्वसत्रेदन सहित 
पर्याय में आनन्द की उमियां उठ रही हैं, उन्हें भी छठवे ग्रुण॒स्थान में 
(प्रमत्तदशा में) जो महान्रतादि का विकल्प उठता है, वह जगपथ है । 


सच्चे मुनियों को भी समय-समय जितने शुभभावरूप विकल्प 
उठते हैं, उतना संसार है तथा सातवें गुणस्थान में अप्रमत्त दशा में जो 
श्रन्तर में आनन्द का रमण होता है, वह मोक्षमार्ग है। कोई सम्यग्वर्शेन 
से रहित मात्र बाह्य ब्रत-तप करके ही धर्म माने तो उसकी वह मान्यता 
मिथ्यात्व ही है और जिनकी केवल ऐसी ही कथनपद्धति है कि ब्रत करो, 
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इसमें ही घमं है; वेतो वस्तुतः यथार्थ उपदेशक ही नहीं है । भाई ! 
यह बात जो सर्वज्ञ परमेश्वर ने कही है, वही वात कुन्दकुन्दाचायें श्रौर 
श्रमृतचन्द्राचायें तथा नाटक समयसार में पं. बनारसीदास ने कही है। 


यही बात यहाँ पण्डित जयचन्दजी कह रहे हैं कि अ्ज्ञानी को भ्रम 
से पुण्य श्रच्छा व पाप बुरा प्रतीत होता है। परमार्थ-इष्टि से-देखने पर तो 
दोनों एक बन्धरूप ही दिखाई देते हैं । 


सममसारकलश टीका के एक सौ आठवें कलश में श्री पं. राजमलजी 
कहते हैं कि यहाँ कोई प्रश्न करेगा कि जो शुभाशुभ क्रियारूप या श्राचरण- 
रूप चारित्र है वह यदि करने योग्य भी नहीं है तो निपेघ करने योग्य भी 
नहीं हैं। उसका उत्तर इस प्रकार है कि निपेघ करने योग्य है, क्योंकि 
व्यवहार चारित्र निषिद्ध है। जैसे विषयकषाय का निपेध करनेयोग्य 
है, उसी प्रकार शुभक्रियारूप चारित्र का निषेध ही है। ज्ञान व श्रानन्द 
का निघान भगवान आत्मा अपने अन्तमुं ख ज्ञान की परिणति से स्वसंवेदन 
ज्ञान द्वारा वेदन में तो प्रत्यक्ष मना जा सकता है, इन्द्रियज्ञान में कदापि 
नहीं माना जा सकता । उस भगवान श्नात्मा का स्व-संवेदन ज्ञान में श्रतु भव 
करते-करते प्रत्यक्ष केवलज्ञान हो जाता है, परन्तु व्यवहार की क्रिया करते 
करते केवलज्ञान का प्रकाश कदापि नहीं हो सकता है। ऐसा ही वस्तु: 
स्वरूप है । 


यातें ग्यानवंत नहि कोउ अभिलाख्यों है ।। 
जैसे काहू चंडाली जुगल पुत्र जनें तिति, 
एक दीयो बांभनक एक घर राख्यों है। 


बांभन कहायौ तिनि मद्य मांस त्याग कीनौ, 
चंडाल कहायो तिनि भद्य सांस चालयो है ॥ 

तेसें एक बेदनी करसके जुगल पुत्र, 
एक पाप एक पुन्त चास भिन्न भाख्यों है। 


दुहूँ माँंहि दौर धूप दोऊ कर्मबंधरूप, 
यातें ग्यातवंत नह कोड अभिलाख्यों है ॥३॥ 


- समयसार नाटक, पुण्य-पाप एकत्व द्वार 
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फम्ममसुहं कुसील सुहकम्म चावि जाणह सुसील॑ । 
कह तं होदि सुसीलं जं॑ संसार परवेसेदि ॥१४५ ॥॥ 
कर्म अशुभ कुधीलं शुभकर्म चापि जानीथ सुशीलम्‌ | 
कथं तद्भूवति सुशील यत्संसारं प्रवेशयति ॥१४५॥ 
शुभाशुभजीवपरिणामनिमित्तत्वे सति फारणभेदातू, शुभाशुभ- 
पुदूगलप .रणासमयत्वे सति स्वभावभेदात्‌, शुभाशुभफलपाकत्वे सत्यनुभ- 
चमभेदातू, शुभाशुभनोक्षबन्धमार्गाशितत्वे सत्याक्षयभेदात्‌ चेकसपि कस 
किचिच्छुभ॑ फिचिदशुभमिति केषांचित्किल पक्ष:। स तु सप्रतिपक्ष: । 


झब शुभाशुभ कर्म के स्वभाव का वर्णन गाथा में करते हैं :-- 


है कर्म श्रशुम कुशील श्रद जानो सुशील शुभकर्म को । 
किस रोत होय सुशील जो संसारमें दाखिल करे ? ॥१४५॥। 


गाधाथे:-- | अशुभ कस |] अशुभ कर्म [ कुशीलं | कुशील है (-वबुरा 
है) [श्रपि च] श्र [शुभकर्स | शुभ कर्म [सुशीलस्‌ |] सुशील है (-अच्छा 
है) ऐसा [जानीथ ] तुम जानते हो ! (किन्तु) | तत्‌ ] वह | सुशील | 
सुशील [ कथं ] कंसे [ भवति ] हो सकता है [| यत्‌ ] जो [ संसार ] 
(जीव को) संसार में [ प्रवेशयति | प्रवेश कराता है ? 

टीका.--किसी कर्म में शुभ जोवपरिणाम निमित्त होने से और किसी 
में अशुभ जीवपरिणाम निमित्त होने से कर्म के कारणों में भेद होता है; 
कोई कर्म शुभ पुद्गलपरिणाममय और कोई अशुभ पुद्गलपरिणाममय 
होने से कम के स्वभाव में भेद होता है; किसी कर्म का शुभ फलरूप और 
किसी का अशुभ फलरूप विपाक होने से कर्म के अनुभव में (स्वाद में) भेद 
होता है; कोई कर्म शुभ (अच्छे) मोक्षमार्ग के आश्चित होनेसे और 
कोई कर्म अशुभ (बुरे) बन्धमार्ग के झाश्चित होने से कर्म के झ्ाश्रय में भेद 
होता है । ( इसलिये ) यद्यपि ( वास्तव में ) कर्म एक ही है तथापि कई 
लोगोंका ऐसा पक्ष है कि कोई कर्म शुभ है और कोई अशुभ है परन्तु वह 
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तथाहि--शुभोष्शुमो वा जीवपरिणासः केवलाज्ञाममयत्वादेक:, तदेकत्वे 
सति कारखाभेटात्‌ एक कम । शुभोषशुभो वा पुद्ूगलपरिखाम:ः केवल- 
पुद्गलमयत्वावेक:, तदेकत्वे सति स्वभावाभेदादेदं कर्म। शुभोध्घुमो वा 
फलपाक: केवलपुद्यलमयत्वादेकः, तदेकत्वे सत्यनुभवाभेदादे्क कर्स । 
शुभाशुभौ मोक्षवन्धमागों तु प्रत्येक केवलजीवपुदूगलमयत्वादनेको, तदने- 
कत्वे तत्यपि केवलपुद्गलसयबन्धसाग शितत्वेनाश्रयाभेदादेक कर्म । 





(पक्ष) प्रतिपक्ष सहित है । वह प्रतिपक्ष (अर्थात्‌ व्यवहारपक्ष का निपध 
करनेवाला निश्चयपक्ष ) इसप्रकार है :-- 


शुभ या अशुभ जीवपरिणाम केवल श्रज्ञानमय होने से एक है श्ौर 
उनके एक हाने से कर्म के कारणों में भेद नहीं होता; इसलिये कर्म एक ही 
है । शुभ या अशुभ पृद्गलपरिणाम केवल पुदूगलमय होने से एक है; उसके 
एक होने से कर्म के स्वभाव में भेद नहीं होता; इसलिये कमे एक ही है । 
शुभ या अशुभ फलरूप होनेवाला विपाक केवल पुद्यलमय होने से एक 
है; उसके एक होने से कर्म के अनुभव में (स्वाद में) भेद नहीं होता; इस लिये 
कर्म एक ही है। शुभ (अच्छे ) मोक्षमा्ग केवल जीवमय है श्र अशुभ 
(बुरे) बन्धमार्ग केवल पुदूगलमय है, इसलिये वे अ्रमेक (भिन्न-भिन्न दो) 
हैं; और उनके अ्रनेक होने पर भी कर्म केवल पुद्यलमय-बन्धमार्ग के ही 
ग्राश्चित होने से कर्म के आश्रय में भेद नहीं हैं; इसलिये कर्म एक ही है । 


भावाथे:- कोई कर्म तो अरहन्तादि में भक्ति-अनुराग, जीवों के प्रति 
अनुकम्पा के परिणाम शोर मन्द्र कपाय से चित्त की.उज्बलता इत्यादि शुभ 
पंरिणामों के निमित्त से होते हैं श्रौरकोई कर्म तीत्र क्रोधादिक.अशुभ लेश्या 
निर्देयता, विपयासक्ति और देव, गुरु आदि पृज्य पुरुषों के प्रति विनयभाव से 
नहीं प्रवेतेता इत्यादिं अशुभभेद हो जाते हैं। सातावेदनीय, शुभञ्रांयु, शुभ- 
त्ामें और शुभग्रोत्र -इन्त कंमों के परिणामों ( प्रकृति इंत्यादि ) 
भेद है; इसंप्रकारःस्वभावभेद होने से कर्मो में शुभ और अशभ दो भेद हैं । 
किंसी करे के फले का अनुभव सुखरूप और किसी का दुःखरूप है; इसप्रकांर 
अनुभव का भेद होने से कम के शुभ और अशभ दो भेद हैं। कोई कर्म मोक्ष- 
मार्य के ग्राश्चित है और कोई' कर्म 'वन्धेमार्ग'के आश्रित “है; इसंप्रकांरे 
आश्रय का भेद होने से कर्म के शुभ और अशुभ दों भेद-हैं । इसप्रकार हेंतु 
स्वभाव; अनुभव और आश्रय -- ऐसे चार प्रकौरसे कर्म में भेद होने से कोई 
कर्म शुभ और कोई अशुभ है, ऐसा कुछ लोगों का पक्ष है। '-/ : 
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अब इस भेद पक्ष का निषेध किया जाता है - जीव के शभ और 
प्रशुभ परिणाम दोनों भ्ज्ञानमय हैं, इसलिये कर्म का हेतु एक भ्रज्ञान ही 
है; भ्रत:ः कर्म एक ही है। शुभ और अशुभ पुद्गलपरिणाम दोनों 
पुदू्गलमय ही है, इसलिये कर्म का स्वभाव एक पुदुगलपरिणामरूप ही है; 
भ्रतः कर्म एक ही है | सुख-दुःखरूप दोनों श्रनुभव पुद्गलमय ही हैं इसलिये 
कर्म का अनुभव एक पुद्गलमय ही है; श्रतः कर्म एक हो है। मोक्षमार्ग 
और बन्धमार्ग में, मोक्षमार्ग तो केवल जीव के परिणशाममय ही है और 
बन्धमार्ग केवल पुदूगल के परिणाममय ही है, इसलिये कर्म का आश्रय मात्र 
बन्धमार्ग ही है (अर्थात्‌ कर्म एक बन्धमार्ग के आश्रय ही होता हैं - मोक्ष- 
मांग में नहीं होता); अतः कर्म एक ही है । 


इसप्रकार कर्म के शभाशुभ भेद के पक्ष को गौरा करके उसका निषेध 
किया है; क्‍योंकि यहाँ अभेद पक्ष प्रधान है, और यदि श्रभेद पक्ष से देखा 
जाये तो कर्म एक ही है, दो नहीं । 


समयसार गाथा १४४ एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


अ्रव इस गाथा में शुभाशुभ कर्म के स्वभाव का वर्णन करते हुए 
श्राचायेदेव कहते हैं कि जो कम॑ जीवों को जन्म-मररा के दुःख भोगने के 
लिए संसार में प्रविष्ट करावे वह कर्म सुशील कंसे हो सकता है ? और 
यह शुभकर्म जीवों को संसार में दाखिल करानेवाला है, जन्म-मरणा के दुःखों 
में यह भी निमित्त होता है, श्रतः इसे सुशील कैसे कहा जा सकता है ? 
अर्थात्‌ यह सुशील नहीं है । 


कितने ही तत्त्व से अपरिचित - नासमक लोग कहते हैं कि शुभकर्म 
की बात पुण्यवन्धरूप जड़कर्मो की बात है; परन्तु भाई ! यहाँ टीका में 
तो आचाय श्रमृतचन्द्र देव ने स्पष्ट लिखा है कि शुभकर्म का कारण जो 
* शुभभाव है, वह भी संसार में प्रवेश करानेवाला है । 


देखो, यहाँ टीका में भ्रज्ञानी ने तर्क दिए हैं-- 

(१) किसी कर्म में शुभ जीवपरिणाम निमित्त होने रे के 
किसी में श्रशुभ जीवपरिस्ाम निमित्त होने से कर्म के कारणों में भेद 
होता है। जिसका ऐसा पक्ष है कि पुण्य भला है, वह कहता है कि जो शुभ- 
कर्म बंधता है, उसमें पुण्यभाव का निमित्त है और जो अशुभ कर्म बंघता 
है, उसमें पापभाव का श्र्थात्‌ पुण्यबन्ध में जीव के शुभ परिणाम निमित्त 
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हैं और पापवन्धघ में जीव के संक्लेश परिणाम निमित्त हैं । इसप्रकार दोनों 
के कारण भिन्न-भिन्न हैं, इसलिए दोनों में अन्तर है । भ्रर्थात्‌ पुण्य श्रच्छा 
है पाप बुरा है, आप दोनों को एकसा कैसे कह सकते हो ? 


(२) दूसरा तर्क यह है कि-कोई कर्म शुभ पुद्गल परिणाममय 
श्लौर कोई अशुभ पुदूगल परिणाममय होने से कर्म के स्वभाव में भेद 
होता है । 

एक कर्म तो सातावेदनीय आदि रूप वंधता है और दूसरा श्रसाता 
वेदनीय श्रादि रूप बंधता है। इसप्रकार शुभाशुभ रूप कर्म के स्वभाव में 
भी स्पष्ट अन्तर है । दोनों जड़कर्मों के स्वभाव एक समान नहीं हैं । 


(३) तीसरा तक॑ यह है कि--किसी कर्म का शुभफलरूप एवं 
किसी कर्म का अशुभफलरूप विपाक होने से कर्म के अनुभव में (स्वाद में) 


भेद होता है । 


पुण्यकर्म के फल से स्वर्गादि गतियाँ मिलती हैं, उच्च आयु, उच्च 
गोत्र बंधता है और पापकर्म के अशुभ फलरूप नरकादि गतियों को प्राप्त 
होता है । इसप्रकार दोनों के फल में. भी फर्क या श्रन्तर है । 


देखो भाई ! पुण्य के फल ने करोड़ों की सम्पत्ति का स्वामी-बड़ा 
सेठ होता है और पाप के फल में वही सेठ दरिद्री हो जाता है । 


(४) चौथे तक में अज्ञानी कहता है कि कोई कर्म शुभ या मोक्षमार्य 
के आश्वित होने से होता है और कोई कर्म अशुभ यानि बंधमार्ग के भ्राश्चित 
होने से, अ्रत: आश्रय की अपेक्षा भी इन दोनों पुण्य-पाप में स्पष्ट अन्तर है । 


इसलिए यद्यपि वस्तुतः कर्म एक ही है, तथापि अज्ञानी का ऐसा पक्ष 
है कि कोई कर्म शुभ है और कोई अशुभ है, परन्तु वह पक्ष प्रतिपक्ष सहित 
है । वह प्रतिपक्ष अर्थात्‌ व्यवहारपक्ष का निषेघ करने वाला निश्चयपक्ष 
इसप्रकार है -- 

(१) शुभ या अशुभ जीवपरिणाम केवल शअज्ञानमय होने से एक 
है श्नौर उनके एक होने से कर्म के कारणों में भेद नहीं होता, इसलिए कर्म 
एक ही है । 


अज्ञानी ने कहा था कि पुण्यवन्ध में जीव का शुभ परिणाम निमित्त 
_ है, कहते हैं कि शुभाशुभरूप दोनों ही परिणाम केवल श्रज्ञानमय होने से 
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कर्म एक ही प्रकार का है। यहाँ अज्ञानमय का अर्थ मिथ्याज्ञानमय नहीं 
है, बल्कि ज्ञान के या चैतन्य के भ्रभावमय है श्र्थात्‌ दोनों में ही चैतन्य 
का या ज्ञान का अभाव है। 


देखो ! भगवान आत्मा तो ज्ञान का घनपिण्ड है, चेतन्य-सूर्य है 
और शुभाशुभ भाव में तो चैतन्य का अंश भी नहीं है। इसकारण वे दोनों 
ही भाव अज्ञानमय है । गाथा ७२ में भी यह बात आ चुकी है कि शुभाशुभ 
भाव अशुचि हैं, जड़ हैं, दुःख के कारण हैं। शुभाशुभ कर्म अज्ञानमय हैं, 
क्योंकि उनमें चैतन्य की जागृति का सर्वेथा अभाव है। 


भले ही थे भाव चाहे पांच महात्रत के हों या दया-दान-भक्ति के हों, 
सभी शुभराग रूप हैं और शुभराग अज्ञानमय है, श्रर्थात्‌ शुभराग में चेतन्य 
(ज्ञान-दर्शन। स्वभाव का अ्रभाव है। श्रर्थात्‌ ये दोनों ही भाव जड़ हैं, 
अ्रचेतन हैं, इनमें चैतन्य का श्रंश नहीं है, अजीव हैं । जीव-अजीव भ्रधिकार 
में इन्हें स्पष्ट श्रजीव कहा है भौर यहाँ इन्हें श्रभानमय श्रर्थात्‌ जड़ कहा है 
क्योंकि इनमें चैतन्य के विलास का श्रभाव है। इनमें चेतन्य की जागृति 
का प्रकाश नहीं है । 

प्रभु ! यह समभे बिना तू अनंत काल से जन्म-मरण के दुःख भोग 
रहा है । बापू ! तुझे खबर नहीं है। नरकों में शीत-उष्ण को ऐसी पोड़ा 
होती है कि उसका एक कर भी यहाँ भा जावे तो उससे यहाँ दशन्दश 
योजन तक के मनुष्य मर जावेंगे। भाई । ऐसे नरकों के संयोग में सभी 
श्रज्ञानी श्रनंत वार गए हैं, परन्तु यहाँ आकर हम सब वह पीड़ा भूल गए 
हैं । यहाँ थोड़ी सी भ्रनुकूलता मिल गई तो अपने को सुखी मान बैठे हैं, 
परन्तु इसमें किचित्‌ भी सुख नहीं है। भाई ! यह सब सामग्री तो अंजुली 
के जल के समान भर आकाश में चमकती बिजली के समान क्षरिगक - 
नाशवान है । ये शुभभाव का फल हलाहल-जहर है । 


श्रहाहा ! सच्चिदानन्द स्वरूप प्रभु अकेला आत्मा ही श्रमृत का 
पिण्ड है, अतः इसकी दृष्टि (श्रद्धा) हुए बिना श्रर्थात्‌ स्वानुभूति का 
आनन्द पाये बिना श्रज्ञानी जीव जगत में चौरासी लाख योनियों में भटकता 
रहा है। भाई ! शुभराग रूप ब्रत-तप तो तूने भ्रनंतबार किये हैं, परन्तु 
उसमें तो चैतन्यामृत का अंश भी, नहीं था । वह सब तो मात्र अचेतन के 
ही परिणाम हैं । बापू ! तेरे स्वरूप में शुभाशुभ परिणाम कहाँ हैं । तेरा 
स्वरूप तो केवल पवित्र ज्ञान-अमृत से भरा है भौर ये शुभाशुभ परिणाम 
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तो अपवित्र, अ्रज्ञानमय आत्मा के घात करने वाले जहररूप हैं, अ्रतः है 
भाई ! यदि तुम्हें सुखी होना हो तो इन दोनों ही परिणामों को छोड़कर 
शुद्धात्मस्वभाव को जानो, पहिचानो, उसी की श्रद्धा करो तो तुम्हें श्रवश्य 
ही.सुख की प्राप्ति होगी । 


इसप्रकार शुभ व अशुभ जीव परिणाम केवल अज्ञानमय होने से 
एक ही है, इनमें कोई अ्रन्तर नहीं है । 


(२) श्रव स्वभाव की श्रपेक्षा बात करते हैं - शुभ या अशुभ 
पुदू्गलपरिणाम केवल पुद्गलमय होने से एक हैं, उनके होने से कर्म के 
स्वभाव में भेद नहीं है, इसलिए कर्म एक ही है, देखो जड़कमं प्रकृति चाहे 
वह सातावेदनीय का बघ हो या श्रसातावेदनीय का, यशक्रीति का बन्ध हो 
या अयशकी ति का हो - ये सभी पुद्गलपरिणाम होने से केवल १दगलमय 
होने से एक है। वह एक होने से कर्म के स्वभाव में भी अन्तर नहीं है । 
पुण्य या पाप, साता या श्रसाता - सभी पुद्गल के परिणाम होने से कम के 
स्वभाव में भेद नहीं है, श्रत. कर्म एक ही है । 


(३) अब फल की श्रपेक्षा पुण्य-पाप का एकत्व समभाते हैं । शु म 
या श्रशुभ फलरूप होनेवाला विपाक केवल पुद्गलमय होने से एक कम के 
अनुभव में (स्वाद में) भेद नहीं होता, इसलिए कर्म एक हो है । 


शुभ का फल और अशुभ का फल केवल पुदूगलमय है | शुभ के फल 
से लक्ष्मी आदि अथवा स्वर्गादि मिलते हैं और अ्रशुभ के फल में नरकादि 
मिलते हैं । ये सभी पुद्गलमय हैं, इनमें एक में भी आत्मा नहीं है | प्राप के 
फल में भी पुद्वल ही मिलता है झौर पुण्य के फल में भी पूदुगल ही मिलता 
है, इस कारण वे एक होने से कर्म के अनुभव में - फल में भेद नहीं है । 
दोनों का ही स्वाद-वेदन दुःख रूप है । इसलिए कर्म एक ही है । 


(४) शुभ ( श्रच्छा ) मोक्षमा्ग केवल जीवमय है और अ्रशुभ 
(बुरा) बंधमार्ग, केवल पुद्गलमय है, इसलिए वे अनेक (भिन्न-भिन्न दो ) 
हैं और उनके अनेक होने - पर भी कर्म केवल पृद्गलमय बंघमार्ग के ही 
आश्रित होने से कर्म के आश्रय में भेद नहीं है, इसलिए कर्म एक ही है 4 


देखो, इसमें थोड़ा भ्रन्तर है । ज्ञानानंदस्वभावी भगवान आत्मा में 
सम्यक्‌ श्रद्धा-ज्ञानू व चारित्र -ऐसा जो निश्चय मोक्षमार्ग है, उसे यहाँ शुभ 
- शर्थात्‌ श्रच्छा कहा है | यहाँ पुण्य को शुभ व पाप को अशुभ नहीं कहा 
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है । यहाँ तो मोक्षमार्ग को शुभ कहा तथा शुभाशुभभावरूप बंधमाग्गें को 
अशुभ कहा है । शुभाशुभभावरूप जो बंधमार्ग है वह केवल पुदूगलमय है । 
श्रह ! जो श्रज्ञानमय है वह जीवमय कैसे हो सकता है ? नहीं हो सकता । 
शुभ श्रर्थात्‌ अ्रच्छी शुद्ध रत्नत्रयरूप जो मोक्षमार्ग की वीतरागी पर्याय ही 
केवल जीवमय है और इसी कारण बह शुभ श्रर्थात्‌ अच्छी है, उत्तम है, 
श्रेष्ठ है तथा शुभाशुभ कर्मरूप जो बंधमार्ग है, वह केवल अज्ञानमय है, 
पुद्गलमय है, भ्रतः श्रशुभ है, अ्रजीव है । 


वे दोनों शुभाशुभ कर्म (अनेक) दो होते हुए भी एक कमे की ही 
जाति होने से केवल बधमार्ग का आश्रय ही है। (भाई) जो तू ऐसा कहता 
है कि शुभकर्म मोक्षमार्ग का श्राश्नय है, सो वस्तुत: यह बात नहीं है | यह 
तो तेरी मिथ्या कल्पना है | शुभकर्म भी बधमार्ग का ही भ्राश्रय है । 

प्रश्तः--जिनवारणी में शुभभावों को व्यवहार मोक्षमार्ग कहा है न ? 

उत्तरः--भाई ! यह तो आरोपित कथन है। जब अन्तर श्रात्मा 
में निश्चय मोक्षमार्ग - वीतरागभावरूप यथार्थ मोक्षमार्ग होता है तो उसके 
साथ में रहने वाले शुभभाव को व्यवहार मोक्षमागं कहा जाता है । जैसे 
वर के साथ घोड़े पर बेठे बालक को अ्नवर कहते हैं, परन्तु श्रनवर को 
कहीं दुल्हन नहीं मिलती; इसीप्रकार निश्चय के साथ रहे शुभभाव को 
व्यवहार से मोक्षमार्ग तो कहा जाता है, पर वह वास्तविक मोक्षमार्ग नहीं 


है । 
इसप्रकार शुभाशुभ कर्म केवल वंधमार्ग के श्राश्नय होने से कर्म के 
आश्रय में भेद नहीं है, इसलिए कर्म एक ही है । 


इसतरह यहाँ केवल व्यवहार पक्ष के कारण अज्ञानी को शुभाशुभ 
कर्म में जो एक श्रच्छा व दूसरा बुरा - ऐसा भेद प्राप्त होता था, उसका 
निराकरण करके दोनों एक ससार के ही हेतु हैं, भ्रतः कोई भेद नहीं है - 
यह स्पष्ट किया । 

गाथा १४४ के भावाथे पर प्रवचन 

“कोई कर्म तो अरहन्तादि में भक्ति-अनुराग, जीवों के प्रति अनु- 
कम्पा के परिणाम और मदकषाय से चित्त की उज्ज्वलता इत्यादि शुभ 
परिणामों के निमित्त से होते हैं और कोई कम तीत्र कोघादि श्रशुभ लेश्या, 
निर्देबता, विषयासक्ति और देव-गरुरु आदि पृज्य पुरुषों के प्रति विनयभाव 
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से नहीं प्रवर्तेता इत्यादि अशुभ परिणामों के निमित्त से होते हैं । इसप्रकार 
हेतुभेद होने से कर्म के शुभ और अशुभ दो भेद हो जाते हैं ।” 


देखो, जो कर्म अभ्ररहन्तादि में - श्रर्थात्‌ पंचपरमेष्ठी में भक्ति-अनुराग 
के निमित्त से होते हैं, वे यद्यपि शुभरूप होते हैं; तथापि ये रागजनित होने 
से श्राकुलता रूप ही हैं । यह पंचपरमेष्ठी का राग अपने श्रात्मा की श्रानन्द 
दशा के प्रगट करने में सहायक शअ्र्थात्‌ निमित्त भले हों पर “सहायक” 
प्रर्थात्‌ मददगार नहीं होते । यहां “सहायक” का अ्रर्थ सहचारी या साथ 
में रहनेवाले ही है, मददगार नहीं; क्योंकि अरहन्तादि पंचपरमेष्ठी भगवान 
एवं उनके प्रति हुआ अनुराग - दोनों ही परद्रव्य हैं और परद्रव्य किसी 
भ्रन्य द्रव्य की मदद या सहायता करे - ऐसा वस्तु का स्वरूप ही नहीं है । 

प्रश्नः--ये राग की पर्याय तो जीव की ही है न ? 

उत्तरः-भाई ! यह राग की पर्याय वस्तुतः तो आत्मद्रत््य की है 
ही नहीं । यह तो पूर्व में भी कह आये हैं कि पुण्य व पाप - ये दोनों ही 
विभावपरिणतिरूप चाण्डालनी के ही पुत्र हैं। जेसे चाण्डालिनी का एक 
पुत्र ब्राह्मणी के घर में पल-पुसकर वड़ा हुआ, इसलिए वह कहता है कि 
मैं मदिरा-पानादि क्रियायें नहीं करता, उसी प्रकार शुभभाव रूप व्यवहार 
क्रिया में आया, इसलिए कहता है कि मैं हिसा आदि पाप एवं विषयभोग 
झादि पाप भाव नहीं करता, परन्तु ये सब वास्तव में तो विभाव परिणति 
चाण्डालनी के पुत्रवत ही हैं। अशुभ की तरह शुभ परिणाम भी विभाव 
परिणति जन्य परिणाम हो हैं, ये युद्ध चेतनन्‍्यस्वभावजन्य परिणाम नहीं 
हैं; इसलिये ये रागादि आत्मपरिणतिरूप नहीं हैं । 


यहाँ आचार्य कहते हैं कि भ्ररहंतादि पंच परमेणष्ठी में भक्ति का 
अनुराग शुभभाव है और शुभभाव आत्मा का स्वभाव नहीं है तथा आत्मा 
के श्रद्धान-जान होने में सहायक श्रर्थात्‌ मददगार भी नहीं है । 


प्रश्न:--शास्त्र में जो ऐसा कथन शअ्राता है कि व्यवहार (साधन) 
से निश्चय (साध्य) की प्राप्ति होती है, उसका क्या श्रभिप्राय है ? 


उत्तर:-हां, आचाये जयसेन की समयसार की टीका में बहुत जगह 
ऐसे कथन आये हैं, परन्तु वे सब व्यवहार के कथन हैं । जब यह सिद्ध 
करना हो कि जिसे निश्चय धर्म प्रगट हुआ हो, उसका उसकी भूमिकानुसार 
व्यवहार कंसा होता है ? तब इसप्रकार के व्यवहारनय के कथन जिनवाणी 
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में आते हैं, परन्तु अ्रहंतादि में भक्ति का अनुराग आदि शुभभाव पुण्यवंध 
के ही कारण हैं। ये सम्यग्दशेंन-ज्ञान-चारि्ररूप श्रबंध परिणामों में 
सहायक या मददगार नहीं होते । 


सम्यग्दशन आदि वीतरागी श्रवन्ध परिणाम हैं । भ्रबन्ध परिणामों 
का कारण श्रवन्धस्वभाव ही हो सकता है, राग का बन्धरूप परिणाम 
अ्रवन्ध परिणामों का कारण नहीं हो सकता। भगवान आत्मा त्रिकाल 
अवन्ध स्वभावी है। “जो पस्सदि अप्पाणं श्रवद्ध पुट्ठ” आदि १४वीं व 
१५वीं गाथा में जो “अ्रवद्ध' शब्द आया है, वह तो “नास्ति” का कथन 
है। यदि श्रस्ति से कहें तो भगवान आत्मा चिकाल मुक्त स्वरूप ही है । 
अ्रहाहा"” ““ऐसे निकाल मुक्तस्वरूप भगवान श्रात्मा में अन्त ष्टि करके 
उसका अनुभव करने का नाम ही जेनशासन है । दया, दान, भक्ति श्रादि 
के राग का अनुभव जैनशासन नहीं है । 


यहाँ प्रश्न हो सकता है कि जो प्रशम, संवेग, निर्वेद, अनुकस्पा, 
झस्तिक्य आदि को सम्यग्दर्शन का लक्षरा कहा गया है, वया वह जैनशासन 
का कथन नहीं है ? 


उत्तर: भरे भाई ! वह अनुकम्पा अरागी - वीतरागी अनुकम्पा 
है तथा सम्यर्द्शन के साथ रहनेवाले शुभराग को सम्यग्दशेन का लक्षरा 
कहना उपचार है । 


अनुभव प्रकाश में पं० दीपचन्दजी शाह ने श्रनादिकाल से अपने को 
भूले हुये श्रजानी जीवों को समभाते हुये उदाहरण दिया है कि एक चांपा 
था, जो एकबार घतूरा पीकर इतना उनमत्त हो गया कि वह यह भी भूल 
गया कि में चापा हूँ, घर जाकर अपने ही दरवाजे के किवाड़ खटखटाते 
हुये आवाज लगाता है कि घर में चांपा है ? तब अन्दर से उसकी पत्नी 
उसकी आञ्रावाज पहचानते हुये आाश्चर्यंचकित होकर कहती है कि भरे ! 
तुम स्वय कौन हो ? और किसे श्रावाज दे रहे हो ? कया तुम स्वयं 
चांपाजी नहीं हो तब उसे होश आया और कहने लगा-हां, हां, में ही 
तो चांपा हूँ। इसीप्रकार अनादि से अ्ज्ञानी जीव अपने स्वभाव को भूला 
हुआ है भौर पूछता है कि भ्रात्मा कौन है ? उसका कया स्वरूप है और 
वह हमें कैसे प्राप्त होगा ? श्राचार्यदेव उसे समभाते हुये पूछते हैं कि तू 
स्वयं कौन है ? क्‍या तू आत्मा नहीं है ? भ्ररे भाई ! यह बता कि 'ये सब 
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हैं, हैं, हैं - ऐसा जो जानता है, वह कौन जानता है ? जाननेवाला जो पर 
को व स्वयं जानता है, वह श्रात्मा ही तो है । 


अ्नुभवप्रकाश में यह भी कहा है कि- जहाँ-जहाँ ज्ञान. वहाँ-वहाँ 
ग्रात्मा भौर जहाँ-जहाँ श्रात्मा, वहाँ-वहाँ ज्ञान - ऐसा दृढ़ प्रतीतिभाव ही 
सम्यक्त्व है, क्योंकि आत्मा ज्ञानमय है भौर वह ज्ञान की सम्यक परिणति 
द्वारा जाना जाता है। 

ग्रहाहा “ ! सच्चिदानन्दस्वरूप भगवान श्रात्मा त्रिकाल परमानन्द 
स्वभावी है । वह आ्रानन्‍द के स्वादरूप स्वसंवेदन परिणति से ही जाना जा 
सकता है । परमानन्द स्वभावी प्रभु श्ात्मा त्रिकाल श्रस्तिरूप है, परन्तु 
पर्याय में परमानन्द के परिणमन बिना, आनन्द का स्वाद आये बिना, 
स्व॒संवेदन हुये बिना अ्रस्ति स्वरूप भगवान श्रात्मा की प्रतीति कैसे भरा 
सकती है ? 

भाई ! यह आत्मा के स्वरूप की बात चल रही है, इसलिये यहाँ 
कुहते हैं कि अनुकम्पा शुभराग है, वह आत्मा का स्वभाव नहीं है । इस 
शुभरागरूप व्यवहार के द्वारा आत्मा का निश्चयस्वरूप प्राप्त नहीं होता । 
यह छुयःकाय के जीवों की अनुकम्पा एवं महाव्नतादि के शुभ परिणाम 
भी दुःखरूप हैं । इन दुःख के, श्राकुलता के परिणामों से सुखस्वरूप आत्मा 
की प्राप्ति कभी भी सम्भव नहीं है। श्रपनी अन्तम्‌ खाकार आनन्द की 
परिणति से ही सुखस्वरूप भगवान श्रात्मा की प्राप्ति होती है । 


अब यहाँ भ्रज्ञानी की ओर से पूर्वपक्ष प्रस्तुत करते हुये आचारयदेव 
कहते हैं कि अ्रनुकम्पा, मन्दकेषाय, चित्त की उज्वलता आदि सभी शुभराग 
हैं, उपदेश देना या सुनना भी शुभराग है । इन परिणामों के निमित्त से 
पुण्यकर्म का बन्ध होता है श्लौर अशुभपरिणाम के निमित्त से पापकर्म 
बंधता है, इसप्रकार हेतु में भेद होने से कर्म के भो शुभ व अभ्रशुभ - दो भेद 
हो जाते हैं ऐसी श्रज्ञानी की दलील है। तथा वह कहता है कि कर्म की 
प्रकृति में या स्वभाव में शुभ व अशुभ - ऐसे दो भेद हैं । “जैसे कि 
सातावेदनीय, शुभ-प्रायु, शुभनाम व शुभगोत्र में तथा चार घातिया कर्म, 
गसातावेदनीय, अशुभ-श्रायु, अ्रशुभनाम व अशुभगोत्र - इन कर्मों के 
परिणाम में भेद है ।” यह अज्ञानी के भेद का पक्ष है। एक में साता कर्म 
बंधता है तो दूसरे में असाताकर्म बंधता है। एक में उच्च (स्वर्गादि) 
श्रायुकर्म बंधता है। एक में यशकीति बंधती है तो दूसरे में अ्रयशकीति 
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बंधती है - इसप्रकार कर्म की प्रकृति के स्वभाव में भेद है। तथा किसी 
कर्म के फल का अनुभव सुखरूप है झऔर किसी का दुःखरूप है - इसप्रकार 
अनुभव का भेद होने से कर्म के शुभ और अशुभ दो भेद हैं । 


देखो, पुण्यकर्म के फल में स्वर्ग मिलता है, करोड़पति सेठ हो 
जाता है और पापकर्म के फल में तेतीस-तेतीस सागर तक सातवीं नरक के 
भारी भयंकर दु:ख भोगता है । तो क्या कमे के फल में ये कोई श्रन्तर नहीं 
है ? है, हैं, अवश्य है। ऐसा अज्ञानी का पूर्वेपक्ष है । 


तथा वह कहता है--“कोई कर्म मोक्षमार्य के आश्रित है और कोई 
कर्म बन्चमार्ग के आश्रित है । इसो प्रकार आश्रय का भेद होने से भी कर्म 
के शुभ व अशुभ दो भेद हैं ।” 


देखो, मोक्षमार्ग के प्रसंग में (साधकदशा में) धर्मीजीव को 
शुभभाव होते हैं। इस कारण श्रज्ञानी को ऐसा भ्रम हो जाता है कि 
शुभभाव जिसका निमित्त है - ऐसा शुभकर्म मोक्षमार्ग के आश्रय से बंधता 
है तथा अ्शु मकर्म वंवमार्ग के आश्रय से होता है । ऐसे आश्रय के भेद होने 
से कर्म शुभ व अशुभ - ऐसे दो भेदवाला है । 


इसप्रकार हेतु, स्वभाव, अ्रनुभव और आश्रय - ऐसे चार प्रकार 
से कर्म में भेद होने से कोई कर्म शुभ है तथा कोई कर्म अशुभ है - ऐसा 
अन्नानियों का पक्ष है । 


झव इस भेदपक्ष का निपेघ करके आचार्यदेव सत्यपक्ष की स्थापना 
करते हैं । 

“जीव के शुभ व श्रशुभ दोनों ही परिणाम श्रज्ञानमय हैं, श्रतः कर्मे 
एक ही है ।” 

भाई ! इन शुभाशुभ परिणामों में चेतनन्‍्य की या ज्ञान की किरण 
नहीं है? ये तो तीनों ही अंधे हैं, श्रमानमय हैं, अ्रतः दोनों एक ही हैं, 
इनमें भेद कंसा ? शुभ कुछ केम अ्रज्ञानमय हो व अशुभ कुछ अधिक 
ग्रज्ञानममय हो - ऐसा भी नहीं है । दोनों ही समानरूप से एक से अज्ञानमय 
हैं, इसलिये इन दोनों में एक भी धर्मरूप नहीं है। शुभाशुभभाव से रहित 
जो ज्ञान (चैतन्य परिणाम) है; वह घर्म है तथा शुभाशुभभाव अज्ञानमय 
होने से अधर्म है । 
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ये दया, दान, ब्रत, भक्ति, पूजा, सामायिक, प्रतिक्रमण, प्रोषध 
ग्रादि सब राग की मन्दतारूप शुभभाव हैं, धर्म नहीं । ये पुण्यभाव हैँ श्रौर 
भगवान त्रिलोकीनाथ ने इन्हें यहाँ अज्ञान कहा है । 


भगवान ! तेरा स्वरूप तो चिदानन्दस्वरूप- है, सदा ही जागृत 
चैतन्य ज्योतिमय है, ज्ञानस्वभावी है और ये शुभाशुभभाव तेरे चेतन्य- 
स्वभाव से विपरीत भाववाले हैं। इसकारण इन दोनों ही भावों को 
ग्रज्ञानमय कहा जाता है । 


देखो, शुभभाव स्वयं श्रज्ञान तो हैं, किन्तु श्रज्ञान से होने से उसे 
मिथ्यात्व नहीं मान लेना चाहिये | यहां श्रज्ञान शब्द. मिथ्यात्व के अर्थ में 
नहीं है । हां, यदि शुभभाव को कोई धर्म माने तो उसकी वह मान्यता 
मिथ्यात्व होगी । शुभभाव स्वयं मिथ्यात्व नहीं है । देव-शास्त्र-गुरु की 
भेदरूप श्रद्धा शुभराग है, यद्यपि यह शुभराग मिथ्यात्व नही है और धर्म 
भी नहीं है, तथापि इसे धर्म मानना या इस शुभराग से धर्म होगा - ऐसा 
मानना मिथ्यात्व है। भाई ! यह तो न्याय की (युक्तिसंगत) बात है । 


श्रह्म हा....! भगवान ! तेरा द्रव्य तीनकाल में कभी भी शुभा- 
शुभभाव के विकल्‍प से तन्‍्मय नहीं हुआ । में शुभ हूँ या अशुभ हूँ - ऐसा 
तूने अज्ञानवश माना है, परन्तु तू कभी भी शुभाशुभभावरूप नहीं हुआ । 
छठवीं गाथा में आया है कि यह त्रिकाली एक ज्ञायक भाव कभा शुभा- 
शुभभाव के स्वभावरूप नहीं हुआ, क्योंकि यदि वह शुभाशुभभावरूप हो 
जाय तो आत्मा जड़ हो जायेगा । तात्पये यह है कि शुभाशुभभाव में ज्ञान 
का अश्रंश नहीं होने से वे जड़ हैं, भ्रचेतन हैं, श्रजीव हैं; जबकि आत्मा शुद्ध 
चंतन्यघनस्वरूप नित्य मायकरूप विराजमान चेतन्य महाप्रभु है। अहा 
हा"“! ऐसा एक पूर्ण ज्ञायकस्वभावी श्रात्मा शुभाशुभभाव के स्वभाववाला 
कंसे हो सकता है ? 


, प्रभु! तूतो त्रिकाल भगवतृस्वरूप ,चेतन्यस्वरूप देव है। तुभे 

अपने इस भगवत्स्वरूप की खबर नहीं है । यदि स्वरूप से ही भगवत्स्वरूप 

न हो तो भगवतृता प्रगट कहाँ से होगी ? क्योंकि प्राप्त की ही .प्राप्ति-होती 

है। भ्रतः जिन्हें यहाँ तथा गाथा ६ में अज्ञानमय भाव कहा है, .उन शुभा- 

शुभभावों का लक्ष्य छोड़कर अन्तद्‌ ष्टि कर, तभी तुझे निराकुल सुख की 
“प्राप्ति होगी, धर्म प्रगट होगा । 
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बापू : तू अब तक शुभाशुभ भावों में अटक करके ही दुःखी हो 
रहा है तथा इस दुनिया की बाहरी चकाचौंध में भरमा गया है| श्रनादि 
से पुण्य के फलस्वरूप सुन्दर रूपवाला शरीर, करोड़ों की सम्पत्ति एवं 
मनपसन्द पत्नो व अनुकुल श्राज्ञाकारी पुत्र-मित्र एवं नौकर-चाकर, बस 
इन्हीं सब में तू मोहित हो गया है, ये सब तुझे ठीक लगते हैं; परन्तु भाई ! 
ये सब क्षरिक संयोग हैं, देखने मात्र के सुहावने हैं। कभी इन्हीं को 
प्रतिकूल मानकर नाराज होता है, क्षण में हंसता है, क्षण में रोता है, 
मिरगी के रोग की भांति क्रियायें करता है। भगवान ! यह क्‍या हो गया 
है तुझे ? इसमें तेरा स्वरूप नहीं है, तेरे स्वरूप में ये सब नहीं है । जब ये 
शुभाशुभभाव ही तेरे स्वरूप में नहीं है, तो इनके फल जो अ्नुकूल-प्र तिकुल 
सयोग हैं, वे तेरे कंसे हो सकते हैं ? बापू ! येतो तेरे ज्ञान के ज्ञयमान्र 
हैं।भाई ! वस्तु तो वस्तु है, उसमें अनुकूल-प्रतिकूल कुछ नहीं है । 
इसप्रकार जो शुभाशुभभाव एवं शुभाशुभकर्म एक है, उनमें दो भाग 
करना ही मिथ्या है ' 


बाहर की अनुकूलता हो, सुन्दर शरीर हो, इन्द्रियाँ सशक्त हो, आयु 
लम्बी हो, शरीर निरोग हो, स्त्री-पुत्र परिवार अनुकूल हो, परन्तु इन 
सबसे क्या है ? ये सब तो जड़ की क्रियायें है, अ्ज्ञान व अज्ञान के ही फल 
हैं। अनुकूता प्रतिकूलतारूप सभी शुभाभुभभाव श्ज्ञान के ही फल हैं । 
भाई ! इसमें तुके जो भेद दिखायी देता है, यह तेरा मिथ्या भ्रम ही है । 
प्रश्न:--शास्त्रों में ऐसा कथन वारम्बार आता है कि-“जौलों न 
रोग जरा गहे, तौलों भटति निज हित करो” - श्रर्थात्‌ जब तक तेरे शरीर 
को किसी वीमारी ने नहीं घेरा, बुढ़ापा नहीं श्राया, इन्द्रियाँ शिथिल नहीं 
हुई, तब तक धर्मसाधन कर लो, क्या इससे यह सिद्ध नहीं होता कि शरीर 
रोग हो तो धर्मसाधन विशेष हो सकता है ? 
उत्तर:--भाई ! शरीर तो जड़-अचेतन है और धर्म तो आत्मस्वरूप 
है, इसलिये यह बिल्कुल निराधार है कि शरीर निरोग हो तो धर्मसाघन 
विशेष हो सकता है। शास्त्र में जो उपदेश है, वह तो प्रमाद टालकर उग्र 
प्रुषार्थ द्वारा तत्काल धर्मंसाघन में प्रवत्ति कराने के लिये है। उपदेश में 
तो जीवों को प्रमाद टालने की बात है । उस कथन का यह अभिप्राय नहीं 
है कि रोगग्रस्त श्रवस्था में घर्म होता ही नहीं है । घर्में तो आत्मा की चीज 
है और रागादि शरीर के विकार हैं, वस्तुतः उनसे धर्म का कोई सम्बन्ध 
नहीं है । 
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देखो, सातवें नरक का नारकी, जिसके प्रतिकूल संयोगों की, दुखों 
की क्‍या कथा कहें ? जन्म से ही सोलह रोग - श्वास, दमा, कैन्सर, शीत, 
भूख, प्यास इत्यादि की भारी पीड़ा - वेदना होती है । वहाँ की शीत का एक 
करा भी मनुष्य लोक में श्रा जावे तो उसके प्रभाव से योजन तक के मनुष्य 
एवं पशु-पक्षी मर जावें । तेतीस-तेतीस सागर पर्यन्त अनाज का दाना नहीं 
मिलता, पानी की बूद न मिले और भूख ऐसी कि तीन लोक बराबर अ्रन्न 
खा जावें तो भी न मिटे । ऐसी भयंकर पीड़ा के संयोग में रहकर भी कोई- 
कोई नारकी जीव आत्मभान प्रगट करके सम्यग्दर्शन प्रकट कर लेते हैं, 
भाई ! शरोर निरोग हो व बाह्य संयोग अनुकूल हों तो ही घधर्मंसाधन हो 
सके और अनुकूल साधनों के द्वारा ही धर्मंसराधन हो सकेगा ऐसी मान्यता 
सर्वथा मिथ्था है । 

अहा ! ऐसे पीड़ाकारक संयोगों में जाकर अनेक बार तेतीस-तेतीस 
सागर तक नारकीय दुख सहे तथा अ्रनंतबार देव भी हुआ । बापू ! यह सब 
अज्ञान का फल है। ज्ञान का फल तो वीतरागी शान्ति व.आनन्द है। ये 
सभो अनुकूल व प्रतिकुल संयोग शुभाशुभभावरूप अज्ञान के फल हैं 
इसलिये आचार्य कहते हैं कि कर्म का हेतु एक अज्ञान ही है। शुभ या 
अ्रशुभ जो कर्मबंघन होता है, उनका कारण एकमात्र भज्ञान है । 


श्राचाये भ्रमृतचन्द्रदेव ने पुरुषार्थसिद्ध युपाय में कहा है कि समकिती 
संतों को जो शुभभावों से तीर्थंकर प्रकृति बंधती है, वह भाव भी अपराध है। 
यहाँ उसे भी अज्ञान कहा है, क्योंकि उसमें ज्ञान का अंश नहीं है । जिसमें 
ज्ञान का अंश नहीं है, वह भी श्रज्ञान कहा जाता है ।* 


यहाँ अज्ञान का अर्थ मिथ्याज्ञान नहीं है, बल्कि इस शुभराग में 
चेतन्यप्रकाश के परिपूर्ण पुज भगवान आत्मा के चैतन्यप्रकाश की एक भी 
किरण नहीं है, इसलिये श्रज्ञान कहा है। भाई ! यह अज्ञानमय शुभराग 
स्वयं मिथ्यात्व नहीं है, परन्तु इससे घर्म होता है, यह मान्यता मिथ्यात्व 
हैं। इसप्रकार अज्ञान व मिथ्यात्व में अन्तर है । ह 


प्रश्त--भावपाहुड़ में सम्यग्दष्टि को जिस भाव से तीर्थंकर प्रकृति 
बंधती है, ऐसी धर्ममय सोलह कारण भावना भाने का कथन आता है, उस 
कथन का क्या अभिप्राय है ? 


उत्तर-हां, यह सत्य है, रे परन्तु वह तो वहाँ व्यवहार दर्शाया है । 
भ्र्थात्‌ सम्यर्ष्टि धर्मात्मा जीवों को समय-समय पर जो सोलह, कारण, 
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भावना भाने रूप भाव होता है, उसका यथास्थान ज्ञान कराया है, तथापि 
वह सभी व्यवहा र-राग अ्रज्ञानभाव है, वध का कारण है, अधर्म है । 

यद्यपि यह बात करणंकदु है, सुनने में थोड़ी कड़वी लगती है, तथापि 
क्या करें ? भाई ! जिस भाव से बंध होता है, वह भाव धर्म नहीं है और 
जो भाव धर्म नहीं है, वही अधर्म है । 

भगवान आत्मा तो सदा श्रवंधस्वरूप - मुक्तस्वरूप ही है । श्रोमद्‌ 
राजचन्द्र के प्रन्थ में श्राया है कि दिगम्बर आचार्यो ने ऐसा नहीं माना कि 
आत्मा को मोक्ष होता है, बल्कि ऐसा माना है कि आत्मा तो मोक्षस्वरूप 
ही है। जब उस मुक्तस्वरूप आत्मा की प्रतीति की, तब यह प्रतीति में 
श्राया, कि यह श्रात्मा तो स्देव मोक्षस्वरूप ही है । “मोक्ष होता है - यह्‌ 
कथन तो पर्याय की श्रपेक्षा है। निश्चय से वस्तु में (आत्म द्रव्य में) तो 
बंध मोक्ष है ही नहीं । पर्याय में भले हों, किन्तु वस्तु तो सदा मुक्त ही है । 
ऐसा मुक्तस्वभाव शुभभावों में नहीं श्राता, इसलिये उस बधभाव को 
श्रज्ञानभाव कहा गया है। इसप्रकार अशुभ की तरह शुभभाव भी भ्रणानमय 
होने से कमंवध का ही हेतु है । 

अआुभ व अशुभ पुदुगल परिणाम-दोनों पुद्गलमय ही हैं। इस 
कारण कर्म का स्वभाव एक पुद्गल परिणामरूप ही है, इसलिये करे 
एक ही है । 

देखो, साता हो या श्रसाता - दोनों पुदुगल ही हैं, ऐसा क्‍यों कहा है ? 
दोनों कर्म पुदूगल स्वभावमय ही हैं, क्यों कि दोनों पुद्गल परिमाणुओरं की 
पर्याय हैं । 

भाई ! कर्म की सभी १४८ प्रकृतियों को जहर का भाड़ कहा है, 
क्योंकि इनका फल जहर है । एक भगवान आत्मा ही मात्र अमृतस्वरूप है । 
पुण्य बंधरूप जो पुदूगल रजकरश हैं, वे सव जहररूप हैं। जब शुभभाव 
जहरस्वरूप है तो इससे जो वन्धनरूप फल प्राप्त होता है, क्या बह 
जहर॒स्वरूप नहीं होगा ? 

भाई ! यद्यपि यह वात्त व्यवहार पक्ष वालों को चुेगी, क्योंकि वे 
ऐसा ही व्यवहार (क्रियाकाण्ड) करके उसे धर्म व मोक्षमार्ग मान वठे हैं । 
यहाँ उस सब व्यवहार (क्रियाकाण्ड) का निषेध किया गया है। अ्रतः बात 
तो चभने जैसी ही है, परन्तु करें बया ? सत्य का ज्ञान कराना भी तो 
जरूरी है, बुरे लगने के भय से सत्य बात से मुख मोड़ना भी तो ठीक नहीं 
है । भाई ! जो तुम मानते हो, उसमें तो किचित्‌ थी घ्मे या मोक्षमार्ग 
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नहीं है। सुनो तो सही, ऐसे शुभभावों से श्रज्ञानी जीव श्रनंतबार नव भ्रै वेयक 
तक गया, वहाँ शुक्ललेश्या जैसे शुभभाव भी हुए, श्रभो तो वैसे हैं भी नहीं, 
तो भी यानि शुक्ललेश्या के परिणामों से भी धर्म नहीं हुआ । पण्डित 
दौलतरामजी ने छह॒ढाला में कहा भी है । 


“पमुनिन्रत धार श्रनन्तबार प्रीवक उपजायो। 
पे निजश्नातमज्ञान बिना, सुख लेश न पायो ॥। 
यह वात सत्य है कि वीतराग मार्ग की यह सूक्ष्म बात चित्त में 
बैठना समभ में श्राना कठिन है, क्योंकि श्रनादि से जीवों को शुभभाव 
की ही पकड़ रही है, तत्व की बात श्रभी तक कान में पड़ी ही नहीं तो 
कठिन क्‍यों न लगे ? कहा भी है--“अनभ्यासे विषम विद्या” श्र्थात्‌ 
अ्रनभ्यास से विद्या की प्राप्ति विषम हो जाती है, कठिन हो जाती है । 
एक वन्दर को चने से भरा सकड़े मुह वाला घड़ा दिखायी दिया । 
चने खाने के लिये बन्दर ने घड़े में हाथ डालकर मुट्ठी भर ली, परन्तु 
घड़े का मु ह छोटा होने से मुट्ठी बंधा हाथ बाहर नहीं निकला, बन्दर के 
द्वारा अनेक प्रयत्न करने पर भी जब हाथ नहीं निकला तो बवन्दर को यह 
आन्ति हो गयी कि घड़े ने या किसी मंत्र-जंत्र-तंत्रवाले ने मुझे पकड़ लिया 
है। बन्दर यदि मुट्ठी छोड़ देवे तो हाथ बाहर निकल सकता है, परन्तु वह 
मुट्ठी तो स्वयं नहीं छोड़ता है और मानता यह है कि मुझ्के किसी ने पकड़ 
लिया हैं। इसी प्रकार भ्रज्ञानी जीव स्वयं राग को पकड़कर बेठा है, इस 
कारण छूटता नहीं हैं और मानता यह है कि राग ने मुझे पकड़ लिया है, 
कम ने बांध रखा है । यदि कर्म या राग मुझे छोड दे तो मैं मुक्त हो जाऊँ । 
जब तक ये स्वयं राग को नहीं छोड़ेंगा, तब तक मुक्त नहीं हो सकता । 


यहाँ कहते हैं कि शुभाशुभ राग के निमित्त से जो शुभाशुभ कमे 
बंधते हैं, वे सभी कर्म पुदुगल स्वभावमय ही है, इस कारण कम एक ही है । 

अब कहते हैं कि -“सुखरूप व दुःखरूप अनुभव दोनों पुद्गलमय ही 
हैं, इसलिये भी कर्म एक ही है ।” 

देखो, ये स्वर्ग के सुख या सेठों के सुख सभी पुद्गलमय हैं तथा तिर्यच 
है नरकों के दुःख भी पुद्गलमय हैं । सुख-दु:ख का सव अनुभव जो रागादिरूप 
/ वे सभी पृदूगलमय ही हैं, जीवमय नहीं हैं । इस प्रकार कर्म जनित सुख 
व दुःखरूप अनुभव दोनों पुद्गलमय ही हैं - इस कारण भी कर्म एक ही है । 
तीन बोल हुये । 
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अब चौथे बोल में कहते हैं कि--“मौक्षमार्ग व्‌ बद्यमाणंटम मोक्ष- 
मार्ग तो केवल जीव के परिणाममय ही है और बच्थमार्गंकवल पुद्गल 
के परिणाममय ही है, इस कारण कम का आश्रय केवल बन्धमार्ग ही है, 
अर्थात्‌ कर्म एक बन्धमार्ग के आश्रय से ही होता है, मोक्षमार्ग में नहीं 
होता, इसलिये भी मोक्षमार्ग एक ही है । 

अज्ञानी से ऐसा कहा था कि शुभभाव मोक्षमार्ग के आश्रय से श्रर्थात्‌ 
मोक्षमा्ग में होता है, इसलिये अच्छा है; परन्तु पाठ में तो मोक्षमागें को 
केवल जीवमय कहा है। त्रिकाली शुद्ध द्रव्य के श्राश्नय से जो निर्मल 
रत्नत्रयरूप मोक्षमार्ग का परिणाम प्रगट होता है, वह जीवमय है एवं शुभ 
है और शुभाशुभभाव तथा उससे उत्पन्न हुआ बन्ध पुदूगलमय है, अशुभ है । 


मोक्षमार्ग तो केवल जीव के परिणाममय ही है। जिस भाव से 
बन्धन हो, वह जीव का परिणाम नहीं है, श्रर्थात्‌ शुभाशुभभाव अजीब हैं, 
भ्रज्ञानमय है एवं पुदू्गलमय हैं । केवल एक शुद्ध चेतन्यस्वभावमय आत्मा 
के झ्राश्नय से प्रगट हुये निर्मल-श्रद्धा-जान रमणता ही जीव के परिणाम 
है तथा ये ही थुभ श्रर्थात्‌ भले है। शेष शुभाशुभ परिणाम सभी अ्रशुभ 
प्र्थात्‌ बुरे है । 

श्रे ! नरक व निगोद के भवों में जीव कितना दुखी हुआ होगा 
तथा श्रभी भी वह कितना दुखी है । ये सभी राजागण तथा करोड़पति 
या अभ्ररवपति सेठ सभी विषयों के भिखारी हैं, बिचारे भारी दुखी हैं; 
क्योंकि इन्हें अ्रन्तर की निज निधि स्वरूप लक्ष्मी की खबर नहीं है । भ्रतः 
सुख के लिये बिचारे पराधोन हुये मृग-तृष्णा की भांति तृष्णावंत होकर 
दीनता के साथ बाहर पर की ओर ताकते हैं । 


मृग की नाभि में कस्तूरी होती है । पवन के भकोरों से उस कस्तूरी 
की सुगंध दूर-दूर तक फैलती है, परन्तु मृग को यह भ्रम होता है कि यह 
सुगन्ध कहीं दूर जंगल में से श्रा रही है, जब कि कस्तूरी की गन्ध उसी की 
नाभि में है, वह उसे पाने के लिये जंगल में यत्र-तृत्-अठकता है, दौड़ता है, 
भ्रन्त में हताश होकर एवं थककर ण लि हैं.।इसीगप्रकार भगवान 
झ्रात्मा अन्दर आनन्द का परमनिधान आन#द:काः धाम है, परन्तु उसे अपने 


डी /॥ गत छ में ५. 
अन्दर के आनन्द की खबर नहीं है, शे से +में से, स्त्री-पृत्र 
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है । इसप्रकार अपने परमनिधान सुख के सायरस्वरूप श्रात्मा को छोड़कर 
बाहर में सुख की तलाश करता है, वह मृग जैसे ही मूढ़ है। नीतिकार ने 
कहा भी है कि ऐसे लोग “मनुष्यरूपेरा मृगाश्चरन्ति” श्रर्थात्‌ मनुप्य 
के रूप में मानो पशु ही विचरण कर रहे हैं । 


यहाँ कहते हैं कि मोक्ष का मार्ग केवल जीव के परिणाममय ही है । 
तात्पय यह है कि शुभाशुभभाव जीव के परिणाम नहीं, श्रर्थात्‌ वे पुद्गल 
के परिणाम हैं, इसलिये कर्म का आश्रय केवल बंधमार्ग ही है । 


जिस निर्मल रत्नत्रय को यहाँ समयसार में जीव का परिणाम 
कहा उसे ही नियमसार में परद्वव्य कहा, सो वहाँ वह दूसरी अपेक्षा से 
कहा है। जैसे परद्र॒त्य में से जीव की नवीन पर्याव नहीं आती, उस्तीतरह 
मोक्षमार्ग की पर्याय में से नवीन पर्याय नहीं श्राती । नवीन पर्याय उत्पन्न 
होने का भंडार तो त्रिकाली द्रव्य है। वहाँ द्रव्य का आश्रय करवाने के 
प्रयोजन से त्रिकाल द्रव्य को स्वद्रव्य कहा और निश्चय मोक्षमार्ग के परि- 
णाम को परद्रव्य कहा है । 

यहाँ इस मोक्षमार्ग के परिणाम को जीव का कहा है और 
शुभाशुभ भावों को पुद्गल में डाला है तथा तत्वार्थसूत्र के द्वितीय श्रध्याय 
के प्रथमसूत्र में जुभाथुभ भावों को जीव के स्व-तत्त्व कहे हैं - पांचों ही 
भावों को जीवतत्त्व कहा है । वहाँ यह अपेक्षा है कि शुभाशुभभाव जीव की 
पर्याय में ही होते हैं, इसलिये उन्हें जीवतत्त्व कहा है । वह व्यवहारनय, 
पर्यायनय का ग्रन्थ है न ? श्रतः उसमें व्यवहारनय से शुभाशुभ भावों को 
जीव का कहा है। जवकि यहाँ राग-ह परूप शुभाशुभ परिणामों को 
अज्ञानमय होने से जीव के न कहकर पृद्गलमय परिणाम कहा है। 


देखो आचार्य श्री कुन्दकुन्द देव आचारये श्री उमास्वामी के गुरु थे । 
गुरु शुभाशुमभ भावों को पृदूगल का कहते हैं श्र शिप्य उन्हें जीवतत्त्व 
कहते हैं, तो क्या उनमें परस्पर मतभेद था ? नहीं भाई ! उनमें कहीं 
कोई विरोघ नहीं है । गुरुका कथन निश्चयनय के आश्रय से है और शिष्य 
का कथन व्यवहारनय के आ्राश्चय से है। दोनों की अपेक्षायें भिन्न-भिन्न हैं । 
जिनवाणी में जहाँ जो नय-विवक्षा हो, उसे उसी विवक्षा से समझना 
चाहिये । “सम्यग्दशंनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग:” यह जो सूत्र है, यह 
पर्यायाथिकनंय का कथन है, निम्चबनय का नहीं। निश्चयनय से तो 
, त्रिकाली शुद्ध द्रव्य के आश्रयरूप एक ही मोक्षमार्ग है। सम्य्दर्शन-नान- 
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चारित्र के परिणाम जिन्हें यहाँ जीव के परिणाम कहें वे भेदरूप पर्याया- 
थिकनय के कथन हैं । प्रवचनसार गाथा २४२ में श्राता है कि “वे भेदा- 
» त्मक होने से 'सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र मोक्षमार्ग हैं! ऐसा पर्यायप्रधान 
व्यवहारनय से उसका प्रजापन है, वह मोक्षमार्ग अभेदात्मक होने से एकाग्रता 
मोक्षमार्ग है! - ऐसा द्रव्यप्रधान निश्चयनय से उसका प्रज्ञापन है ।” 


समयसार कलश टीका कलश १६ में कहा है कि “निश्चय सम्यग्दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र के जो निर्मल परिणाम हैं, वे भेद हैं, पर्याय हैं, श्रतः 
मेचक हैं मलिन है भौर इसकाररण व्यवहार हैं तथा श्रभेद से जो आ्रात्मा 
एकस्थरूप है, वह अ्रमेचक है, निर्मल है। भाई, शैली तो देखो ! कहाँ 
क्या कहा है - इसकी खबर बिना एकान्त से खेंचातानी करे तो नहीं 
चलेगी । कलश टोकाकार ने मोक्षमार्ग के परिणाम को भेदरूप होने से 
मेचक कहा और सम्यसज्ञान दीपिका में श्री धर्मदासजी क्षल्लक ने इसी को 
अशुद्ध कहा है| मोक्ष के परिणाम भेदरूप हैं, मेचक हैं, भ्रतः अ्रशुद्ध हैं । 

यहाँ कहते हैं कि मोक्षमार्ग तो केवल जीव के परिणामभय ही हैं । 
यह श्रभेद से बात कही है तथा बंधमार्ग केवल पुदूगल के ही परिणाममय 
हैं । तात्पयें यह है कि कर्म एक बंधमार्ग के श्राश्रय से ही होता है, मोक्षमार्गे 
में नहीं होता, श्रतः कर्म एक ही है । इसप्रकार कर्म के शुभाशुभ भेदरूप पक्ष 
को गौण करके उसका निषध किया है । 

गजव की भाषा है “गौण करके” कहा, तात्पयें यह है कि भेद है 
तो श्रवश्य, परन्तु केवल अ्भेद की दृष्टि कराने के लिये भेद को गौण किया 
है। भेद का ज्ञान कराने के लिये तो भंद है ही, परन्तु फिर भी उसका 
निषेध जो किया, उसका हेतु श्रभेद पक्ष को प्रधान करना ही है । दृष्टि के 
विषय में पुण्य-पाप का पक्ष नहीं है, इसकारण श्रभेद पक्ष से देखने पर तो 
कर्म एक ही है, दो नहीं । इस तरह भेद का निषेध करके स्वभाव का 
आश्रय कराया है। 

अब इसी अर्थ का सूचक कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 

(उपजाति ) 
हेतुस्वभावानुभवाश्रयारां सदाप्यभेदान्न हि क्मंभेद: । 
तद्बधमार्गाश्षितमेकमिष्टं स्वयं समस्त खलु बंधहेतुः १ ०२।॥। 

श्लोकार्थ :--[ हेतु-स्वभाव-अनुभव-पश्राश्रयाणां ] हेतु, स्वभाव, 

अनुभव और आश्रय इन चारों का [सदा श्रपि] सदा ही [ अ्रमेदात्‌] अभे 
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होने से [न हि कर्मभेद : | कर्म में निश्चय से भेद नहीं है; [तद्‌ समस्त स्वयं ] 
इसलिये, समस्त कर्म स्वयं [ खलु | निश्चय से [ बन्धमाग-श्राश्नितम | 
बन्धमार्ग के आश्रित हैं और [बन्बहेतु:] वन्ध का कारण हैं, अत: [ एकम्‌ 
इप्ट ] कम एक ही माना गया है - उसे एक ही मानना योग्य है । 
कलश १०२ पर प्रवचन 
देखो, वर्तमान में कुछ विद्वानों द्वारा ऐसा कहा जाता है कि ये 


वाह्य ब्रत, तप, भक्ति, पूजा थ्रादि जो व्यवहाररूप शुभ आचरण है, उससे 
शुद्धता प्रगट होती है। उनके उक्त कथन का इस कलश में स्पष्ट खुलासा 


है। 

अशुभभाव से शुद्धता नहीं होती' - यह तो यथार्थ श्रौर सर्वेमान्य 
तथ्य है ही, परन्तु शुभभाव के काल में शुभभावों से शुद्धता होना मानते 
हैं, उनका मानना भा यथार्थ नहीं है; क्योंकि शुभभाव भी अ्रशुभ की तरह 
ही अशुद्ध है । 

इस कथन के संदर्भ में व्यवहारी जनों का एक प्रश्न यह भी है कि 
सम्यग्दशेनरूप निविकल्प अनुभव के पहले जो श्रन्तिम शुभभाव होता है, 
वह शुभभाव णुद्धभाव का कारण है कि नहीं ? 

इसका समाधान करते हुये आ्रचारय कहते हैं कि भाई, उस अ्रन्तिम 
शुभभाव का भी अ्रभाव होकर सम्यर्दर्शन की निविकल्प अनुभूति होती है, 
शुभभाव से नहीं । शुभभाव तो विभाव स्वभाव है, जड़स्वभाव है, चैतन्य- 
स्वभाव नहीं है । 

यहाँ कलश में कहते हैं कि 'हेतु-स्वभाव-अनुभव-श्राश्रयाणां' श्रर्थात्‌ 
हेतु, स्वभाव, अनुभव एवं आश्रय - इन चारों में सदा ही अ्रभेद होने से 
कर्म में निश्चय से भेद नहीं है । 

पुण्य-पाप के परिणाम जो बन्धन के हेतु हैं, सबका एक ही प्रकार 
है। बन्ध में शुभ परिणाम निमित्त हो या श्रणुभ परिणाम निमित्त हों - 
दोनों एक ही प्रकार के अज्ञानमय एवं अशुद्ध हैं । शुभ परिणाम पुण्य बंध 
में निमित्त है व अशुभ परिणाम पाप बंध में निमित्त है, इसकारण दोनों 
परिणामों में अन्तर है - यह बात यथार्थ नहीं है; क्योंकि दोनों ही अज्ञान- 
मय है, अशुद्धरूप हैं और बंध के कारण हैं । 

अरे भाई ! शुभभाव यदि वस्तु का स्वरूप हो तो वह सम्यर्दर्शन 
प्राप्त करने में मदद रूप हो सके, परन्तु शुभ या अशुभ दोनों में से एक भी 


थू है 


न 


समयसार गाथा ४४५१ ] [ ३४ 
चैतन्य के स्वभाव रूप नहीं है, किन्तु विभावरूप ही हैं। इसकारण 
सम्यर्दर्शनरूप निर्मेलस्वभाव परिणत्ति का साधन कैसे हो सकते हैं । 


भप्रश्नः-- पंचास्तिकाय ग्रन्य में भिन्न साध्य-साधन की बात कही गयी 
है, उसकी क्या श्रपेक्षा है ? 


उत्तर:-पंचास्तिकाय का कथन आरोपित कथन है। निश्चय से 
जिसे निज शुद्ध भ्रात्मतत्त्व की इष्टि व अनुभव हुआ है, उसे (सहचा री- 


रूप) शुभभाव भी किस जाति का होता है, इस बात का ज्ञान कराने के 
लिये राग पर आरोप करके कथन किया है। 


' शास्त्रों का अर्थ समकना भी सहज काम नहीं है। इसके लिये भी 
आगे-पीछे की सभी श्रपेक्षाओं को ध्यान में रखना श्रावश्यक है। जैसे कि 
निश्चय सम्यर्दर्शन के काल में जो देव-शास्त्र-गुरु की भेदरूप श्रद्धा का 
राग होता है, उसे भी समकित कहा जाता है। वास्तव में तो वह राग है, 
परन्तु व्यवहार से उसे समकित कहा जाता है। क्या वह शुभराग सम्यकत्व 
की पर्याय है ? नहीं, यह तो चारित्र गुण की दोषरूप पर्याय हैं, तो भो 
सहचारी होने से उपचार से उसे समकित कहा है; उसीप्रकार पंच महात्नत 
के परिणाम भी हैं तो राग ही, तथापि उन्हें चारित्र व मोक्षमार्ग कहा 
जाता है। वास्तविक इष्टि से देखा जावे तो यह चारित्र नहीं है, परन्तु 
शुद्धोपयोगरूप वीतराग निविकार चारित्र का सहचारी व निमित्त देखकर 
उसमें उपचार से मोक्षमार्ग का उपचार किया है। 


इसप्रकार जो कथन के अ्रभिप्राय को तो न पकड़े श्रौर केवल शब्दों 
को ही पकड़े तो उसे समग्र जिनवाणी को समभकने में इसीप्रकार की 
कठिनाइयाँ श्रावेंगी तथा वह यथार्थ भाव ग्रहण नहीं कर सकेगा, अ्रतः 
जिनवाणी में जहाँ जो विवक्षा हो, उसे यथार्थ ग्रहण करना चाहिये । 

यहाँ कहते हैं कि शुभ व अ्रशुभ - दोनों ही भाव बन्धन के का रण॒रूप 
अशुद्ध भाव हैं, स्वभाव से विपरीत विभाव भाव हैं। भाई ! स्वभाव के 
सन्मुखता का भाव तो शुद्ध चेतन्यमय होता है और ये दोनों भाव चैतन्य- 
रहित अज्ञानमय भाव हैं, इसलिये दोनों ही भेदरहित एक ही जाति के हैं । 


प्रश्न:--वया मुक्तिमार्ग में व्यवहार का कोई स्थान ही नहीं है ? 


उत्तर:--मुक्तिमार्ग में भूमिकानुसार व्यवहार होता तो श्रवश्य है, 
व्यवहार होता ही न हो, ऐसा नहीं' है; परन्तु इस व्यवहार से - शुभराग से 
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सम्यग्दर्शन या निश्चय मोक्षमार्ग प्रगट नहीं होता । राग से धर्म या मोक्ष- 
मार्ग मानना यथार्थ नहीं है। इसीप्रकार निमित्त होते हैं, परन्तु निमित्तों 
से कार्य नहीं होता । | 

देखो, निमित्त को सिद्ध करने के लिये शास्त्र में ऐसा कथन भी 
श्राता है कि यदि कालद्रव्य न हो तो जीवादि स्व द्वव्यों में परिणमन नहीं 
हो सकेगा श्ौर जब परिणमन नहीं होगा तो द्रव्य में द्रव्यपना न रहने से 
द्रव्य का ही नाश सिद्ध होगा । . 

उपरोक्त कथन का तात्पयें केवल कालद्रव्य के अस्तित्व की सिद्धि 
करना है, एक द्रव्य का दूसरे द्रव्य को कर्ता बताना या पराधीनता बताना 
नहीं है | जीवादि द्रव्य श्रपने परिणमन के लिये कालद्रव्य की श्रपेक्षा नहीं 
रखते । भाई ! परिणमन तो प्रत्येक द्रव्य का स्वतःसिद्ध स्वभाव है। क्‍या 
कोई द्रव्य कभी भी परिणमन से खाली होता है? परिणमन की घारा 
तो प्रत्येक द्रव्य में प्रतिसतमय अनादि से स्वतः चल रही है और श्रनन्तकाल 
तक चलेगी, कालद्रव्य के कारण नहीं; कालद्रव्य तो निमित्तमात्र है। 
निभित्त से किसी द्रव्य में कार्य नहीं होता । इसतरह जैसा वस्तु का स्वरूप 
है, उसे यथार्थ समभना चाहिये । ह 


प्रश्न:-यदि ऐसा माने कि कोई-कोई कार्य निमित्त से भी होते हैं 
तो क्या बाधा है ? ह 

उत्तर:--भाई, निमित्त से कोई भी कार्य कभी नहीं होता । पंचारित- 
काय गाथा ६२ में ऐसा कथन आता है कि एकसमय के विकाररूप परिणाम 
में पर्याय स्वयं ही कर्ता, कमें, करण, सम्प्रदान, अपादान व अधिकरण - 
घट्कारकरूप से परिणमती है। इसे श्रन्य कारकों. की श्रपेक्षा नहीं है 
वहाँ पर्याय का स्वतंत्र परनिपेक्ष अस्तित्व सिद्ध किया है । अ्रहमहा.......... | 
पर्याय का अस्तित्व अपने आप में अ्रपने से स्वतंत्र है, किसी पर के कारण 
उसका अस्तित्व नहीं है । 

झ्ब कहते हैं कि पर के लक्ष्य से हुये विकारी परिशमन को भी जब 
पर (अन्य कारकों) की भअप्रेक्षा नहीं-है तो स्व के लक्ष्य से हुये सम्यग्दर्शन 
आदि निविकारी परिणमन को पर की (राग की या निमित्त की) अपेक्षा 
कंसे हो सकती है ? भाई ! सम्यर्दशन-ज्ञान-चारित्र की निर्मल पर्याय 
अपने षट्कारक के परिणमन से स्वतःसिद्ध श्रपने जन्मक्षणा में, अपनी 
उत्पत्ति के काल में उत्पन्न होती है - ऐसा ही वस्तु का सहजसिद्ध स्वरूप है। 
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तथा कर्ता कर्म अ्रधिकार में सम्यग्दर्शन के प्रकरण में ऐसा आता है 
कि भ्रात्मा कर्ता व सम्यर्द्शन का निविकार परिणाम उसका कर्म है। 
सम्यग्दशेन का विषय परिपूर्ण अश्रखण्ड एक शुद्ध आ्ात्मद्रव्य है । शुद्ध चेतन्य- 
स्वभावमय ग्रात्मा के आश्रय से जो सम्यग्दशन आदि धर्म का परिणाम 
प्रगट होता है, उसका कर्ता आत्मा है श्ौर वह धर्मूप निर्मेल कार्य आत्मा 
का कर्म है । तथा जो अ्रशुद्धता है, वह कमकृत पुदूगल का परिणाम है । 

गाथा ७५-७६ में श्रशुद्धता के निमित्तरूप कर्म ( पुद्गल ) को 
अशुद्धता का कर्ता व अशुद्धता को उसका कर्म कहा गया है'। विकार आत्मा 
के आश्रय से उत्पन्न हुई वस्तु नहीं है, इसकारण वहाँ कर्म को व्यापक व 
विकारी पर्याय को उसका व्याप्य कहा है । 

देखो, पंचास्तिकाय गाथा ६२ में जहाँ विकार के षट्कारक स्वत: 
अपने में अपने से हैं - ऐसा कहा है, वहाँ अस्तिकाय सिद्ध किया है। तथा 
समयसार गाथा ७५-७६ में ऐसा कहा है कि जिसकी दृष्टि त्रिकाली द्रव्य 
पर पड़ी है - ऐसे ज्ञानी का द्रव्यस्वभाव व्यापक होकर व्याप्यरूप से 
स्वभावपर्याय को ही उत्पन्न करता है, विकार को नहीं । अहाहा"“ “ ०“ ! 
जो वस्तु सदा चिदानन्दस्वरूप है, वह स्वय व्यापक होकर, पसरकर 
व्यापकपने से शुद्धतारूप अवस्था को ही प्राप्त करता है । विकारी परिणाम 
शुद्ध आत्मद्रव्य के व्याप्य कम नहीं हैं, बल्कि पुदूगलकर्म के निमित्त से होने 
के कारण वे विकारी परिणाम पुद्गल कमे के व्याप्य कर्म हैं और पुद्गल 
कर्म उनका व्यापक यानि कर्ता है । 

अ्रहो ! वीतराग का मार्ग बहुत सूक्ष्म है। भाई ! जहाँ जो विवक्षा हो, 
उसे यथार्थे समझना चाहिये । मनुष्य इतनी गहराई तक पहुँचने की कोशिश 
ही नहीं करते, तो ऐसे ऊपर-ऊपर बात करने से क्या होगा ? यह बात 
यथार्थ है कि वे बिचारे दुखी हैं, दुख को दूर करने एवं सुखी होने की इच्छा 
रखते हैं, उपाय भी करते हैं, परन्तु अन्तर गहराई में न पहुँच पाने से 
बिचारों को बात बैठती नहीं है । परिचय न होने से यह कठिनाई होती है, 
अ्रभ्यास न होने से सम्यक्‌ पद्धति-रीति ख्याल में नहीं श्राती । बस, इसी 
प्रनादिकालीन अ्रपनी विपरीत मान्यतावश विरोध करने लगते हैं । करें 
भी क्‍या ? दूसरा कोई उपाय भी तो नहीं हैं, परन्तु भाई, वे भी भूले 
भगवान हैं, आत्मा हैं। उनका भी श्रनादर या तिरस्कार नहीं होना 
चाहिए। वे क्रोध के नहीं, करुणा के ही पात्र हैं। श्रीमद्‌ राजचन्दजी ने 
आत्मसिद्धि शास्त्र में कहा है :-- 
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कोई क्रिया जड़ थई रहा, शुष्कन्ञान मां कोई, 
सातने सारग मोक्ष नो, करुणा उपजे जोई ।7 , 
अरे भाई ! तू क्या करता है ? तुझे यह शुभभाव वर्तमान में ठीक 
लगता है, परन्तु 'शुभभाव से समकित होता है' - ऐसी विपरीत श्रद्धा 
वर्तमान में भी दुखरूप ही है और इसके फलस्वरूप भविष्य में भी दुख की 
ही परम्परा धारावाही चलेगी । भाई ! इससे तू श्रन्ततोगत्वा निगोद में 
जाकर श्रनन्त दुःख पायेगा । ' 


यहाँ आरचायदेव कहते हैं कि शुभ व अशुभ दोनों ही परिणाम श्रशुद्ध 
हैं और वे दोनों ही बन्ध के कारण हैं इसकारण दोनों एक ही जाति के हैं, 
दोनों में कोई भेद नहीं है । 

तथा पुदुगल कर्म में कोई सातारूप बंधते हैं एवं कोई भ्रसातारूप 
बंधते हैं, परन्तु हैं तो पुदूगल के ही स्वभाव, इनमें भेद कंसे हो सकता है ? 

प्रश्न :--श्री जयसेनाचार्यदेव ने इसी गाथा की टीका में तीर्थकर 
प्रकृति को परम्परा से मोक्ष का कारण कहा है, वहाँ उनकी क्या अ्रपेक्षा है ? 


उत्तर :--उस कथन का अभिप्राय तो यह है कि जिस शुभभाव से 
तीर्थंकर प्रकृति बंधी, जब उस शुभभाव का भी अभाव करेंगे, तब उस प्रकृति 
का उदय आयेगा । तेरहवें गुणस्थान में केवलज्ञान होगा, तब तीर्थकर प्रकृति 
का उदय आयेगा । उस समय तीर्थंकर प्रकृति को बांघनेवाले राग का भी 
सर्वया श्रभाव हो जाता है, पूर्ण वोतरागता आ जाती है। तथा उस प्रकृति 
के उदय ने उस आत्मा को क्या लाभ दिया, कुछ भी नहीं । यह बात जरा 
सूक्ष्म है, परन्तु भाई, यह भी समझना तो पड़ेगा ही, अन्यथा शआ्रास्नव एवं 
पुण्य-पाप तत्त्व का भी यथार्थे स्वरूप समभना कठिन होगा । 


इस सब बाह्य श्रनुकुलता में, श्रर्थात्‌ सुन्दर रूपवान.व बलवान 
शरीर, बाग-बगीचा और बंगला, घन-सम्पत्ति, इज्जत-आ्राबरू इत्यादि में हो 
अटका रहे, इन्हीं को ठीक माने बंठा रहे, परन्तु भाई ये सब बहुत काल 
काम नहीं श्रावेंगे । बापू ! ये सब पर वस्तुयें हैं, क्षरिक - विनाशीक 
संयोग हैं । 

अनुभव प्रकाश में प्रश्त किया है कि श्रद्धा गुण विपरीत कैसे हुआ ? 
यहाँ इसके उत्तर में कहा है कि जितनी भी पर वस्तुयें हैं, उन सबको 
अज्ञानी जीव ने अपनी मान-मानकर निर्मल श्रद्धा गुण को भी सलिन कर 
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डाला है। अरहाहा “" शुभ से मुझे लाभ होता है, शुभ का फल मुझे 
अनुकूल है, ठीक लगता है, परवस्तुयें मुझे सुखद हैं, वे मेरी मदद करती हैं, 
आराम देती हैं, मैं भी यथाशक्ति पर की मदद करता हूँ, इत्यादि अनेक 
प्रकार से स्वयं को पररूप और पर को अपने रूप मानता है। विश्व में 
अनन्त वस्तुयें हैं । भ्ज्ञानी जीव ने एक-एक अनुकूल बस्तु में सुखबुद्धि और 
प्रतिकूल वस्तु में दुःखबुद्धि कर-क रके परवस्तुओ्रों में श्रपनत्व स्थापित किया 
है | इसप्रकार परवस्तुश्रों में ही निजरूप श्रद्धान कर रखा है । 


कर्म प्रकृतियाँ चाहे वे सातारूप बंधी हों या श्रसातारूप बंधी हों, 
यशकी तिरूप बधो हों या भ्रयशको तिरूप बंधी हों, उच्च झ्रायुरूप बंधी हों या 
नीच आयुरूप बंधी हों - ये सभी कर्म प्रकृतियाँ पुदूगल के ही परिणाम होने 
से पुद्गलमय ही हैं । जैसे शुभाशुम भावों में भेद नहीं है, उसी प्रकार एक 
पुदूगल स्वभावमय होने से कमंप्रकृतियों में भी पुण्य-पाप का भेद नहीं है, 
एक ही प्रकार है । 

तथा श्रज्ञानी जीव कर्मफल के संबंध में ऐसा कहते हैं कि शुभकर्म के 
फल में स्वर्ग का सुख मिलता है श्ौर अशुभकर्म के फल में नरक के दुःख 
मिलते हैं, इसलिये दोनों के झनुभव में भी अन्तर है। उनका समाधान 
करते हुये आचार्यदेव यहाँ कहते हैं कि बापू ! दोनों गतियों में दुःख का ही 
अनुभव है, इसका रण इसके फल के अनुभव में भी कोई श्रन्तर नहीं है । 


भाई ! चारों ही गतियाँ पराघधीन एवं दुःखरूप हैं। देवगति भी 
पराघीन व दुखरूप ही है । भाई ! तुमने बाह्य विपय-संयोगों को सुख-दुःख 
माना है, परन्तु ये विषय तो सुख-दुःख देने में अकिचित्कर है। भ्रवचनसार 
की गाथा ६७ में भो विषयों को अ्रकिचित्कर कहा है। यद्यपि देखने में 
श्रनुकूल संयोग सुहावने लगते हैं, परन्तु ये सब अनादिकालीन मिथ्या 
संस्कार से ऐसे लगते हैं, वस्तुत: तो ये सब अ्रकिचित्कर हैं, असमर्थ हैं । 


पांचों इन्द्रियों के विषय तो सुख उत्पन्न होने में निमित्त मात्र हैं, 
निन्‍्दा-प्रशंसा के शब्द, सुगन्ध-दुर्गेन्‍्ध, रूप-कुरूप, सुहावना-असुहावना स्पर्श 
भ्रादि विषय सभी आत्मा में राग उत्पन्न करने के लिये अश्रकिचित्कर हैं । 
यद्यपि ह्ष-विषाद एवं सुख-दुःख उत्पन्न होने में ये सब निमित्त होते हैं, परन्तु 
निमित्त जीवों को श्रनुकूलता या प्रतिकुलता के समय रागर-द्वे ष उत्पन्न नहीं 
कराते । विकार का परिणमन अपने षट्कारक से होता है और निमित्तों 
की उपस्थिति अपने पट्कारकों से रहती है । जब सुख-दुःख में कर्म के का रकों 
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को भी शअ्रपेक्षा नहीं होती तो बाह्य सामग्री जो निमित्तरूप हैं, उनकी 
केसे हो सकतो है ? इसकारण श्राचाय यहाँ कहते हैं कि कर्म के फल में 
कोई अन्तर (फेर) नहीं है। तुझे स्वर्ग व नरक के संयोग में जो अन्तर 
दिखाई देता है, वह यथार्थ नहीं है। दोनों ही संसाररूप दुःख की ही 
दशा है । 

प्रश्न :--अपका कथन ठीक है, परन्तु नरकों का जो भय लगता है, 
उसका क्या कारण है ? 

उत्तर :-अरे भाई, 'नरक प्रतिकूल-दुःखमय है, स्वर्ग श्रनुकुल-सुखमय 
है' बस तेरी इसी खोटी मान्यता के कारण तुभे नरकों से भय व स्वगों से 
प्रेम उत्पन्न होता है । योगसार के ४५वें दोहें में तो ऐसा कहा है कि-- 


“चारणति दुख से डरे, तो तज सब परभाव” 


अर्थात्‌ चारों ही गतियां दुखरूप हैं, केवल नरक ही भयकारी व 
दुःखकारी नहीं है, किन्तु तुकेकिवल नरक का हो भय है; क्योंकि तुके नरक 
सेद्वष है तथा तू स्वर्ग चाहता है, क्योंकि तुझे स्वर्ग से राग है। ऐसे राग- 
द्ंष का नाम ही संसार है। तथा वहीं पर तीसरे दोहे में आचायें योगीन्‍्द्र 
देव कहते हैं कि जो भव से भयभीत हैं श्रौर मोक्ष के इच्छुक हैं, उनकी 
चित्त की शुद्धि के लिये मैं यह मार्ग (उपाय) बताता हूँ। भाई ! भवमात्र 
चाहे वह स्वर्ग का ही क्‍यों न हों, चाहने योग्य नहीं है, इसलिये यहाँ कहते 
हैं कि कर्म के फल के अनुभव में कोई अन्तर नही है । 

अब आचायदेव श्राश्नय के सबंध में कहते हैं । मोक्षमार्ग के आश्रय 
से तीर्थंकर प्रकृति बंधती है, आहारक शरीर नाम कर्म को प्रकृति बंधती 
है, सर्वार्थसिद्धि की आयु बंधती है । ये सब शुभकर्म सम्यग्डष्टि के (मोक्षमार्गे 
में) ही तो बांधते हैं, मिथ्यादृष्टि को ये सव कहाँ होते हैं ? इसप्रकार भ्रज्ञानी 
का तक है कि ये उत्कृष्ट कर्म प्रकृतियाँ मोक्षमार्गी सम्यक्त्वी जीवों को ही 
बंधती हैं, अ्ज्ञानी-मिथ्यादष्टि संसारमाग' जीवों को नहीं बधती । इससे 
भो यह स्पष्ट होता है कि मोक्षमार्ग का कारण शुभभाव है, इसलिये 
शुभाशुभ कर्म में श्रन्तर है, वे एक नहीं हो सकते । 

इसका समाधान प्रस्तुत करते हुये आचायेदेव कहते हैं कि भाई ! 
शुभ व अशुभ कर्म - दोनों बंधमार्ग के ही भ्राश्नय हैं, दोनों वन्ध पद्धतिरूप 
हैं। एक भो मोक्षमार्गहप नहीं है, इसलिये शुभ मोक्षमार्ग के आ्राश्नय से 
, नहीं होता । 
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इसप्रकार हेतु, स्वभाव, अनुभव एवं भझ्राश्रय - चारों ही प्रकार से 
सदा अभेद होने से कर्म में निश्चय से कोई भेद नहीं है । 


श्रे ! अज्ञानी जीव अपने शुद्ध श्रन्तस्तत्त्व को देखने की फुरसत ही 
नहीं निकालता । अनादिकाल से यह अपने को देखने में प्रमादी हो रहा 
है । अब तक पर को देखने का ही मिथ्या पुरुषार्थ किया है। परन्तु भाई ! 
इन पर पदार्थों को जाननेवाला तू स्वयं आत्मा ही तो है। "मैं पर को 
जानता हूँ - ऐसा जो तू कहता है, स्वीकार करता है; सो पर को जानने- 
वाला वह कौन है ? वह तू ही तो है, भात्मा ही तो है । 


मैं पर को जानता हूँ - एसा जो तेरा कहना है, वह तो जीव की 
अपेक्षा बात हुई, भ्रत: यह व्यवहार का कथन हुआ । स्त्री देखी, पुत्र देखा, 
दुकान-मकान देखे, यह कथन अ्सद्भूत व्यवहारनय का है तथा देखने में 
जो मेरे-पराये का भेद ड़ाला - बस यही मिथ्यात्व है। एक लाइन में ५० 
दुकाने हों, आत्मा का स्वभाव उन पचासों को ही जानने का है, इसलिये 
जानता है; परन्तु 'वह दुकान अन्य की है एवं यह मेरी है' - ऐसा भेद 
कहाँ से आया ? भाई ! पर में एकत्व-ममत्व के कारण ही यह भेरे-तेरे' 
का भेद उत्पन्न हुआ है | पर में एकत्व बुद्धि ने ही यह भेद डाला है । 
इसप्रकार अज्ञानी जीव पर में अपनेपन की भ्रनुभूति करके मिथ्यात्व का 
सेवन करता है । ज्ञानी के तो सम्पूर्ण जगत मात्र ज्ञेय है, अपने चेतन्यघन- 
स्वरूप आत्मा के सिवाय ज्ञानी को अन्यत्र कहीं भी एकत्व व ममत्व वुद्धि 
नहीं है । 

अहाहा "“““! जैसा अशुभभाव बंध का आश्रय है, वेसे ही शुभभाव 
भी वंध का ही आश्रय है, मोक्षमा्गं का आश्रय नहीं । यही बात इस कलश 
में कही गयी है कि 'तद्समस्तं स्वयं खलु बन्धमार्गाश्रवितम्‌” श्रर्थात्‌ वस्तुतः 
वे सभी शुभाशुभभाव निश्चय से बंधमार्गाश्रित होने से और वंघ के कारण 
होने से एक ही हैं, उनमें कहीं कोई भेद नहीं है। आगे कहेंगे कि जो मुक्त- 
स्वरूप होता है, वही मुक्ति का कारण होता है। जो बंध रूप है, वह मुक्ति 
का कारण कैसे हो सकता है ? अरह्हा"*““[ मुक्तस्वभाव तो एक भगवान 
श्रात्मा ही है, अत: निश्चय से वही या उसी का आश्रय मुक्ति का 
कारण है। 

श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने भी यही कहा है कि दिगम्बराचार्यों ने ऐसा 
मात्ता है कि जीव का मोक्ष होता नहीं है, बल्कि जीव द्वारा तो केवल यह 
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जाना जाता है या समझा जाता है कि आत्मा तो स्देव मोक्षस्वरूप ही है । 
श्रभी तक इस श्रज्ञानी जीव ने ऐसा माना था कि मैं राग के वन्धन में हूँ, 
परन्तु जो स्वयं सदेव जायक है, वह रागरूप कहाँ हुआ है ? भले ही यह 
राग के साथ एकत्व माने, परन्तु भगवान आत्मा ज्ञायक है, उसका राग के 
साथ एकत्व नहीं हुआ । प्रवचनसार गाथा २०० की टीका में आश्राता है 
कि - “जो (शुद्ध आत्मा) सहज अ्रनन्त शक्ति वाले अपने ज्ञानस्वरूप से 
एकरूपता को नहीं छोड़ता, जो श्रवादिकाल से इसी रूप रहा है, ज्ञायक- 
भावरूप ही रहा है तथा जो वतंमान में मोह द्वारा अ्रन्यथा अध्यवसित 
होता है, उस शुद्ध श्रात्मा को मैं मोह को उखाड़कर अ्रति निष्कम्प होता 
हुआ यथास्थित (जैसा स्वरूप है, उसी रूप में) प्राप्त करता हूँ ।” 

देखो, ज्ञायक ही है, परन्तु इसकी मान्यता में फेर था । “यहं वस्तु 
मेरी है और वह तेरी है, यह कर्म भला है व यह कर्म बुरा है - यह मान्यता 
ही भ्रम है । ' 

श्ररे भाई ! ज्ञायक तो सदा ज्ञायक ही है। यह वन्धन कंसे आ 
सकता है ? बन्धन ही नहीं तो मुक्ति का प्रश्न ही उत्पन्न नहीं होता । वस्तु 
या द्रव्यस्वभाव में वन्चन व मुक्ति है ही नहीं | ब्रव्यसंग्रह में श्राता है कि 
जो वन्चनवद्ध को छुटने की वात कही है, वह तो ठीक है, परन्तु जो बंधा 
ही नहीं है, उसे छूटने की वात तो असत्य ही है ? 

जो सदा मुक्तस्वरूप ही है, उस पर इष्टि स्थिर करने पर वह मुक्त- 
स्वरूप ही दिखाई देता है । वस, यही मोक्ष है । 


स्वातम्न को जाने नहीं, करे पुण्प बस पुण्य । 
तदपि भ्रमे संसार में, शिव-सुख कभो न होय ॥॥१५॥। 
लहे पुण्य से स्वर्गं-सुख, पड़े नरक कर पाप । 
पुण्य-पाप त्तज आप सें, रमे लहै शिव श्राप ॥३२॥॥ 
पापकृप को पाप तो जानत जग सहु कोई । 
पुण्यतत्व भी पाप है, कहत अ्रनुभवी कोई ॥७१॥ 
जेसे बेड़ी लोह की, त्यों सोने की जान । ॥ 
करे शुभाशुभ दूर जो, ज्ञानी मर्मे जु जान ॥७२॥। 


- योगसार दोहा 


समयसार गाथा १४६ 


श्रथोभयं कर्मा विशेषेण बन्धहेतु| साधदति-- 

सोवण्णियं पि रियल बंधदि कालायसं पि जह पुरिसं। 

बंधदि एवं जीव सुहमसुहं वा कदं॑ कम्मं ।॥॥१४६।॥। 

सोचशिकमपि निगल बध्नाति कालायसमपि यथा पुरुषम्‌ । 

बध्नात्येव॑ जीवं॑ शुभमशु्भ वा छृत॑ कर्म ॥१४६।॥ 

शुभसशुभं च कर्मा विशेषणंव पुरुषं वध्नाति बंधत्वाविशेषात्‌ कांचन- 
कालायसनिगलवत्‌ । 


अव यह सिद्ध करते हैं कि दोनों शुभाशुभकर्म विना किसी अन्तर के 
बन्ध के कारण हैं; -- 
ज्यों लोह की त्यों कनक की जंजीर जकड़े पुरुष को । 
इस तीरसे शुभ या अ्रशुभ कृत, कर्म बांधे जीव को । १४६॥ 
गाधार्थे:--[यथा ] जैसे [ सौवर्िकस्‌ | सोने की [ निगल | वेड़ी 
[अ्रपि] भी [पुरुषस्‌ | पुरुष को [ बध्नाति ] बाँधती है और | कालायसम्‌ ] 
लोहे की [श्रपि] भी बाँघती है, [एवं] इसीप्रकार |शुभम्‌ वा अ्रशुभम | 
शुभ तथा अशुभ [कूतं कम ] किया हुआ कर्म [जीवं] जीव को [वबध्नाति] 
(अविशेषतया ) बाँघता है । 
ठीकाः--जैसे सोने की और लोहे की वेड़ी विना किसी भी शअ्रन्तर 
के पुरुष को वाँधती है, क्योंकि वन्धनभाव की भ्रपेक्षा से उनमें कोई अन्तर 
नहीं है, इसीप्रकार शुभ और श्रशुभ कर्म बिना किसी भी अन्तर के पुरुष 
को (जीव को ) वाँधते हैं, क्योंकि बन्धभाव की अपेक्षा से उनमें कोई अन्तर 
नहीं है । 
गाथा १४६ एवं उसकी टीका पर प्रवचन 
जिसप्रकार लोहे की बेड़ी की भांति ही स्वर्ण की वेड़ी भी पुरुष को ' 
बांघती है, उसीप्रकार शुभ व श्रशुभ दोनों कर्म अविशेषरूप से जीव को 
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बांधते हैं । वहाँ जो गाथा में 'कदं कम्म॑' शब्द है, उसका तात्पर्य यह है कि 
कर्ताभाव से किया गया या कराया गया कर्म कमंवन्धन का कारण है तथा 
ज्ञायक भाव से रहकर श्रर्थात्‌ ज्ञाता-दृष्टाभाव से हुआ कर्म कर्मबन्धन का 
कारण नहीं है । 

अहाहा”**[ एक ज्ञायकभाव से अन्तर में विराजमाल भगवान 
आत्मा चेतन्यबिम्व प्रभु त्रिकाल अकेला ज्ञानानन्द का सागर है। जिसे 
ऐसे ज्ञानानन्द स्वरूप की दृष्टि नहीं है, उस श्रज्ञानी जीव को शुभ या 
अशुभ रागरूप किया गया कर्म बन्धन का कारण होता है; परन्तु ज्ञाता 
होकर जो ज्ञायकभाव से परिणमन करता है, उसके लिये तो वे शुभाशुभ 
कम मात्र ज्ञान के ज्ञेथ बनकर परिणमते हैं । 


आचार्यदेव को यहाँ यह सिद्ध करना है कि अ्ज्ञानी राग को अपना 
कतंव्य या करने लायक कार्य मानता है, इस कारण वह शुभाशुभ कर्मों 
को श्रवश्य बांधता है; किन्तु जो जीव उन्हें मात्र जानते है, उन्हें वे कर्म 
बन्धन के कारण नहीं होते । 


बारहवीं गाथा में भी आया है कि 'ज्ञानी की भूमिका में कंसा 
व्यवहार होता है! - यह ज्ञान कराने के लिये जिनवाणी में व्यवहार का 
निरूपण किया जाता है। रागरूप आचरण करने के लिये व्यवहार का 
उपदेश नहीं दिया जाता है। राग तो केवल जानने तक ही प्रयोजनभूत 
है, ताकि उसे जानकर उसका त्याग किया जा सके । राग करने-कराने के 
लिये प्रयोजनवान नहीं है, कितु जहाँ-जिस भूमिका में जो व्यवहार होता 
है, उसे केवल जानना ही प्रयोजनवान है । 


कुछ लोग जो अ्राचार्यदेव के आशय को नहीं समभ पाते, वे कहते 
हैं कि व्यवहार आचरण का उपदेश क्‍यों नहीं करते ? परन्तु भाई ! 
व्यवहार तो मात्र जानने योग्य है; करने या कराने योग्य नहीं है । यहाँ 
कहा है न कि “बंधदि एवं जीव॑ सुहमसुहं वा कद कम्मं”, श्र्थात्‌ कृत- 
कारित शुभाशुभ कर्म आत्मा को बांधते ही हैं। अपनी-अपनी राग की 
भूमिका में शुभाशुभ भाव होते तो अवश्य हें, परन्तु वे जानने लायक ही हैं 
आचरण करने लायक (उपादेय) नहीं । भाई, थोड़े से ही फर्क में बड़ा 
फक पड़ जाता है। देखो, “जानने में' ज्ञातापने का, अ्रकर्तापने का सम्यक- 
भाव है और 'करने में” कर्त्तापने का मिथ्यात्वभाव है । हे 
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'जसे स्थर्ण व लोहे - दोनों प्रकार को बेड़ियाँ बिना किसी भेदभाव 
के समानरूप से पुरुषों को बन्धन बद्ध करती हैं, क्योंकि बन्धन की भपेक्षा 
से दोनों में कोई अन्तर नहीं पड़ता ।' 

भले हो देखने में सोने को बेड़ी सुन्दर लगती हो, परन्तु बन्धन की 
दृष्टि से तो दोनों वेड़ियों से पुरुष समानरूप से बन्धन में पड़ता है, पराधीन 
होता है; अतः बन्धन की अपेक्षा दोनों एक समान ही है उनमें कोई श्रन्तर 
नहीं है । 

देखो, एक बहू थी। उसने गले में एक सोने की जंजीर पहन रखी 
थी। जंजीर में खूब भारी लगभग एक किलो वजन का स्वर्ण से मढ़ा व 
रत्नों से जड़ा लोहे का लाकिट लटक रहा था। कार्म करते समय वह 
लाकिट छातो में लगता था और बजता था । सासूजी ने कहा कि बहू ! 
काम करते समय इस जजीर को उतार दो, परन्तु स्वर्ण-मण्डित र॒त्न-जड़ित 
गहने को बहु श्रपनी शोभा समझती है, भला वह उसे कैसे छोड़ सकती हें; 
कैसे उतार सकती है ? इसकारणा भले ही वह उस लाकिट से कष्ट सहती 
है, तथापि छोड़ती नहीं है, उतारती नहीं है; उसरीप्रकार अज्ञानी जीव 
अनुकूल संयोग मिलने पर संयोग की भावना को नहीं छोड़ता । 

ज्ञानी उससे कहते है कि भाई ! सयोगों की दृष्टि दुःखकारी है, श्रतः 
इसे छोड़ दे, परन्तु उसका सयोग व संयोग-इृष्टि छोड़ने का मन नहीं होता ; 
क्योंकि उसने सयोगों में सुख मान रखा है। अहाहा“*“! अ्रनुकूलता में 
पराधीनता का दुःख होते हुये भी उसे सुख मानकर अजानी उसमें प्रसन्‍न 
होता है । 

यहाँ श्राचाय कहते हैं कि जैसे स्वर्ण व लोहे की बेड़ी में कोई अन्तर 
नहीं है, दोनों ही बिना किसी भेदभाव के पुरुष को बंधन में डाले 
रखती है, उसीफघ्रकार शुभ व अशुभ कर्म में किसी प्रकार का अन्तर किये 
विना जीव को बांघते हैं; क्योकि बन्धपने की अपेक्षा दोनों में कोई भेद 
नहों है । ;$ 

गाथा में जो 'कदं कम्मं! शब्द आया है, उसकी श्रर्थ टीका में ऐसा 
किया है कि कृत कर्म कोई भी भेद किये बिना अविशेषपने बांघता है ९ 
तात्पर्य यह है कि चाहे अशुभकर्म हो या शुभकर्म हो, दोनो समान हैं, 
दोनों में कोई अन्तर नहीं है; क्योकि कर्ता बुद्धि में कोई अन्तर नहों है, 
इसलिये दोनों ही समान रूप से कर्मंबन्धन के कारण हैं । 
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ज्ञानी को कर्त्तावुद्धि नहीं है, उसे थाता-रृप्टार्प रहने की दृष्टि 
हो चुकी है। शुभभाव ठीक है तथा अ्रशुभभाव ठीक नहीं है! - ऐसी 
इष्टानिष्ट वुद्धि भी जानी को नहीं रहती । वास्तव में देखा जाय तो ज्ञानी 
शुभाशुभभाव को जानता ही कहाँ है ? वह तो शुभ या अशुभ भाव के 
काल में श्रपनी स्वपरप्रकाशक जो ज्ञान पर्याय होती है, उसे ही जानता 
है। जब जिसप्रकार का राग होता है, उसी समय 'उसीप्रकार की पर 
प्रकाणक ज्ञान पर्याय होतो है। वहाँ ये राग के कारण नहीं, वल्कि श्रपनी 
स्व-पर प्रकाशक पर्याय के सामर्थ्य के कारण इसका ज्ञान है, परप्रकाशक 
ज्ञान की पर्याय राग के कारण उत्पन्त नहीं हुई है। जिसतरह श्रज्ञानी के 
शुभ-अशुभ राग करने में एकसमान कर्त्तावुद्धि है, उसीतरह ज्ञानी के उन 
दोनों को जानने में एकसमान जातावुद्धि, श्रकत्तवुद्धि है । 

वस्तुत: ज्ञानी शुभाशुभभाव को जानता भी नहीं है, वल्कि वह तो 
स्वयं में जो तत्सम्बन्धो ज्ञान है, उसे ही जानता है तथा उस समय वह 
शुभाशुभ भाव अपनी निजी तत्समय की योग्यता से उत्पन्न होता है, ज्ञानी 
उसे करता नहीं है । इसप्रकार कर्ता में तथा जाता में बहुत बड़ा अ्रन्तर है। 


अहाहा*! केवली परमात्मा उसे कहते हैं जिसकी केवलज्नान 
पर्याय में समस्त लोकालोक ज्ञात होता है भाई! यह केवलज्ञान क्‍या 
चीज है केवली के ज्ञान में जैसा भकलका होगा, वेसा ही होगा - इसमें 
अपन क्‍या कर सकते हैं ? इस प्रकार के प्रश्न चलने पर मैने वि० सं० 
१६९७२ में ही कहा था कि यह कहना ठीक 'नहीं है, क्योंकि क्या ऐसा कहने 
वाले को केवलो की श्रद्धा है ? भाई, स्वस्नन्मुख हुये विना उसका यथार्थ 
स्वीकार नहीं हो सकता तथा केवलज्ञान का यथार्थ स्वीकार करनेवाले को 
ही अपने केवलज्ञानस्वभावी आत्मा का दर्शन - सम्यग्दर्शन हो जाता है, 
आर उसे भव की शंका नहीं रहती । अहा"*““! जगत में सर्व है, एक 
समय की पर्याय में तीतकाल की सर्व सत्ताञ्रों का स्पर्श किये विना ही जान 
ले- ऐसा केवलज्ञान का अस्तित्व है। इसे स्वीकार करनेवाले को भव व 
भव का भाव नहीं रह सकता । 


यद्यपि उस समय प्रवचनसार देखा नहीं था, तथापि ८०, ८५१, ८२ 
वीं गाथा का भाव अन्तर से ही आया था । उस समय ही मैंने कहा था 
कि जिसको अरहंत भगवान या केवलज्ञानी परमात्मा की प्रतीति हुई हो, 
उसके भव केवली के ज्ञान में नहीं दिखते । श्रर्थात्‌ उसके भव होते हो नहीं 
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हैं। जिसके भव का अभाव होनेवाला होता है, उसे ही भरहंत की या 
केवलज्ञान की सच्ची प्रतीति होती है । 

यहाँ तो यह बात चलती है कि जिसतरह लोहे की बेड़ी के समान 
सोने की वेड़ी भी पुरुष को वांधती है, इसी प्रकार अ्रशुभकर्म के समान 
शुभ कर्म भी जीव को बांधता ही है | वंधन में डालने की दृष्टि से विचार 
करें तो दोनों में कोई अन्तर नहीं है। मुक्ति का कारण दोनों कर्मों में से 
कोई भी नहीं है । 


पाप-पुण्य की समानता में शिष्प की शंक्रा एवं उसका समाधान 


संकलेस परिनामनिसों पाप बन्ध होई, 

विसुद्धसों पुञ्न बन्ध हेतु-भेद सानिये। 
पापके उदे श्रसाता ताको है कदुक स्वाद, 

पुञ्न उदे साता मिष्ठ रस भेद जानिये।। 
पाप संकलेस रूप पुन्न है विशुद्ध रूप, 

दृहुकौ सुभाव भिन्न भेद यों बखानिये। 
पापसों कुगति होइ पुन्नसों सुगति होइ, 

ऐसो फलभेद परतच्छि परमानिय ॥५॥। 
पाप बन्ध पुन्न बन्ध दुहुंमें मुकति नांहि, 

कदुक सधुर स्वाद पुग्गलकौं पेखिए। 
संकलेस विशुद्ध सहज दोऊ कर्मचाल, 

कुगति सुगति जग जालमें विसेखिए ।। 
कारनादि भेद तोहि सुभत मिथ्यात मांहि, 

ऐसो हं त भाव ग्यान दृष्टि मैं न लेखिए । 
दोऊ महा श्रंधकृप दोऊ कसंबन्ध रूप, 

दुहुंकी विनास मोख मारगरमें देखिए ॥६।॥। 


“ समयतसारनाठक, पुण्य-पाप एकत्वद्वार 
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श्रथोभय॑ कसे प्रतिषेधयति-- 

तम्हा दु कुसीलेहि य रागं मा कुराह मा व संसरग । 

साहीयों हि विशासों कुसीलसंसग्गरागेशा ॥॥१४७॥। 
तस्मात्तु कुशीलाम्यां च राग मा कुरुत भा वा संसगंस्‌ । 
स्वाधीनो हि. विनाश: कुशीलसंसर्गरारागेरा ॥१४७॥॥ 


कुशीलशभाशभकर्मभ्यां सह॒राभसंसगों प्रतिषिद्धों बन्धहेतुत्वात्‌ 
कुशीलसनो रमासनो रसकरेण कुट्टनी रागसंसगंवत्‌ । 





अब दोनों कर्मों का निषेघ करते हैं--- 
इससे करो नहिं राग वा संसर्ग उभय कुशीलका । 
इस कुशोलके संसगंसे है, नाथ तुक स्वातंत्रयका १४७॥| 

गाथाथे:--[ तस्मात्‌ तु | इसलिये [ छुश्ीलाभ्यां | इन दोनों 
कुशोल के साथ [रागं | राग [मा कुछत ] मत करो [वा] अ्रथवा [ संसग्स्‌ 
च] संसर्ग भी [ मा | मत करो [ हि ] क्योंकि [ कुशीलसंसगेरागेस | 
कुशील के साथ संसर्ग और राग करने से [स्वाधीन: विनाश: | स्वाधोनता 
का नाश होता है (अर्थात्‌ अपने द्वारा ही अपना घात होता है) । 

टीका:--जैसे कुशील - मनो रम और अमनो रम हथिनीरूपी कुट्टनी के 
साथ (हाथी का) राय और संसर्ग बन्धच (वन्धन) का कारण हाता है, 
उसीप्रकार कुशील श्रर्थात्‌ जुभाशुम कर्मो के साथ राय और ससर्ग वन्ध के 
कारण होने से, शुभाशुभ कर्मो के साथ राग और संसर्ग का निषेध किया 
गया है । 

अब, भगवान कुन्दकुन्दाचार्य स्वयं ही दृष्टान्तपुर्वंक यह समर्थन 
करते हैं कि दोनों कर्म नियेध्य हैं:-- 

देखो, जिसतरह मनोरम या अमनोरम हथिनी के साथ राग व 
संसर्ग हाथो के बच्चन का कारण बनता है, उसीघ्रकार शुभाशुभभावरूप 
कुशील कम के प्रति राग जीव को वन्धन का कारण होता है। जंगल में 
स्वच्छन्द विचरण करने वाले हाथी को पकड़ने के लिये खूब लम्बा-चौड़ा 
ओर गहरा गड़्ढा बताकर उसके सामने पालतू हथिनी को खड़ा करते हैं । 
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हाथो उसे देखकर राग के वशीभूत हो उससे संसर्ग करने के लिये उस 
गड्ढे में कूद पड़ता है। फिर उसमें से निकल नहीं पाता और बन्धन में 
पड़कर एवं पराधीन होकर जीवनभर दुःख भोगता है | इसीग्रकार शुभाशुभ 
दोनों ही कुशील कर्म बन्धन के कारण हैं । 


देखो, यहाँ स्पष्ट कहा है कि शुभ व भ्रशुभ - दोनों ही कर्म कुशील 
है और निज चेतन्यस्वभाव की दृष्टि, ज्ञान व रमणता सुशील है । इसका 
अर्थ तो यह हुआ कि निज ज्ञानानन्दस्वभावी भगवान आत्मा का श्रद्धान- 
ज्ञान व रमणतारूप निर्मल शांत वीतरागी परिणति को छोड़कर जो दया, 
दानादिक के शुभभाव होते हैं, उन्हें भी यहाँ कुशील कहा है । बात थोड़ी 
कड़क है, परन्तु सत्य है; क्योंकि यह जीव की स्वभावमय शुद्ध परिणति 
नहीं है । भाई जीव तो शुभाशुभभाव रहित चिदानन्दघनस्वरूप निर्मल 
वस्तु है । उसके झानन्द के रस के स्वाद में शुभाशुभभाव नहीं है । 


भाई ! आचार्यदेव यहाँ कहते हैं कि शुभाशुभभाव का सेवन करके 
शुभाशुभ गतियाँ तो तूने भ्रनंतबार प्राप्त की हैं। अरह्म'”'! चाहे वह, 
पंचपरमेष्ठी के स्मरण का हो या अनन्तग्ुण सम्पन्न निज श्रात्मद्रव्य के गुण- 
स्मरण का हो, सभी शुभभाव विकल्प हैं, राग हैं; श्रतः कुशील हैं । 
परमात्मप्रकाश में श्राया है कि गुणस्तवन या वस्तुस्तवन दोनों विकल्प हैं। 


सच्चिदानन्दस्वरूप भगवान आत्मा न्िकालो सत्‌ है। “शरोम्‌ तत्‌ 
सत्‌ परमात्मस्वरूप” ऐसा कहा जाता है न ? श्रोम्‌ दो प्रकार का है - एक 
झात्मिक दूसरा शाव्दिक | प्रथम वाच्य है, द्वितीय वाचक है। पण्डित 
बनारसीदास ने 'बनारसी विलास' में समागत ज्ञानवावनी में-कहा हैः-- 


“श्रोंकार शब्द विशद याके उभयरूप, 
एक श्रात्मीक भाव एक पुद्गल को, 
शुद्धता स्वभाव लसे उठदयो राय चिदानन्द, 
अशुद्ध स्वभाव ले प्रभाव जड़ बल को ।” 


श्रोंकार के दो अर्थ किये हैं - (१) शुद्ध चिदानन्दमय आत्मा, भाव 
झंकार है शऔर (२) 'श्रोम-श्रोम्‌-श्रोम्‌' - ऐसा अशुद्ध विकल्प द्रव्य श्रोंकार 
है । 'उठयो राय चिदानन्द' - कहकर यह कहा गया है कि आ्रानन्दरस का 
जो अतीन्द्रिय स्वाद श्राया, वह प्रथम चैतन्यभाव-श्रोंकाररूप है भौर दूसरा 
भगवात के गुणस्तवत् का विकल्प अथवा “मैं शुद्ध चिदानन्दमय अनन्त 
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ग्रुणस्वरूप आत्मा हूँ, अवंध हूँ” - ऐसा वस्तुस्वरूप के विचार का रागरूप 
शुभ विकल्प जड़स्वरूप है, कुशील है, बन्च का कारण है । 


कर्ता-कर्मे श्रधिकार में भी पहले ञ्रा चुका है कि 'मैं बढ हूँ, 
रागी हुँ झादि व्यवहारनय का पक्ष तो पहले से ही छुड़ाते आये हैं, बाद 
में 'मैं अवंच हूँ, अरागी हूँ - ऐसा शुद्ध श्रात्मस्वरूप का विकल्प भी राग 
होने से दुखरूप है, अतः छोड़ने लायक है । 

प्रश्च:--पंचास्तिकाय श्रादि ग्रन्थों में जो भिन्‍न साध्य-साधन की 
बात आती है, उसका क्‍या तात्पयें है ? 


उत्तरः--वह व्यवहार का कथन्त है; परन्तु वहाँ भी निश्चय 
शुद्धात्माू्प साध्य की प्राप्ति का वास्तविक साधन तो राग से भिन्‍न 
आत्मा के अनुभव को ही कहा है तथा साथ में उस भूमिका में जो 
विकल्प रूप राग होता है, उसे व्यवहार से साधन कहा है । राग चाहे शुभ 
हो या अशुभ, आत्मा की प्राप्ति का वास्तविक साधन नहीं हो सकता । 
जिसतरह चाहे मनोरम हथिनी का राग हो या श्रमनोरम का, दोनों ही 
हाथी को वन्चन में डालती हैं, उसीतरह शुभराग हो या अशुभ, दोनों में 
से कोई भी आत्मा को प्राप्ति का साधन नहीं है। एकमात्र आत्मा का 
झनुभव ही मोक्ष का साधन है । 


यही नाटक समयसार में भी कहा है :-- 


“अनुभव चिन्तामरिं रतन, ऋनुभव है रसकूप । 
अनुभव सारग मोक्ष को, अनुभव सोक्षस्वरूप ॥।7 


“प्रमात्मप्रकाश” में आया है कि भरत व सगर चन्रवर्ती आदि 
समकिती पुरुष भी गुणस्तवन एवं वस्तुस्तवव करते थे तथा उन्हें रत्नत्रय- 
धारी मुनिवरों को सुपात्र दान देने का शुभ्रभाव भी होता था, परन्तु इसके 
साथ उन्हें आ्रात्मा का अनुभव था । चौथे ग्रुणस्थान में सम्यन्दर्शन के साथ 
राग का सदभाव होने से राग की अपेक्षा उन्हें सराग सम्यरहष्टि कहते हैं, 
किन्तु जिसे आत्मानुभव नहीं हो, केवल शुभराग ही हो, उसके शुभराय को 
व्यवहार सम्यग्दर्शन की संज्ञा लागू नहीं पड़ती । 


यहाँ भी यह कहा जा रहा है कि - शुभ व अशुभ भाव के साथ 
राग व संसरग वंधघ का कारण होने से शुभाशुभभाव का निषेध किया गया 
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हे । क्रोध आदि की भांति दया, दान, व्रत, भक्ति, पूजा आदि के भाव भी 
बंध के कारण हैं, इसका रण निषिद्ध हैं । 


प्रश्व:-यदि ऐसा है तो आप यह सब क्‍यों करते हो ? 

उत्तरः-भाई ! धर्मी को धर्मात्माओं के प्रति प्रेम, भगवान के प्रति 
भक्ति एवं दुःखियों प्रति दया का भाव आये बिना नहीं रहता । जब ऐसा 
भी भाव नहीं झाबेगा, तव वीतराग दशा श्रा जावेगी। जबतक पूर्ण 
वीतरागता प्रगठ नहीं होती, तबतक शुभभाव होता ही है, तथापि ज्ञानी 
उसे उपादेय नहीं मानते । अस्थान के तीत्रराग से बचने के लिये धर्मी को 
ये शुमभाव आते हैं, परन्तु वे इन्हें धर्म व धर्म का कारण नहीं मानते । 
इन भावों का कर्त्तापना या स्वामीपना भी उनके नहीं होता । 

समयसार कलश टीका के १०८वें कलश में इसका बहुत भरच्छा 
स्पप्टीकरण आया है-- 

“कोई जानेगा कि शुभ-पशुभ क्रियारूप जो श्राचरणरूप चारित्र है, 
सो करने योग्य नहीं है, उसीप्रकार वर्जतकरने योग्य भी नहीं है | उत्तर 
इसप्रकार है - वर्जने योग्य है, कारण कि व्यवहार चारित्र होता हुआ दुष्ट 
है, अनिष्ट है, घातक है; इसलिये विषय-कषाय के समान क्रियारूप चारित्र 
निषिद्ध है ।” - 

अनुभवप्रकाश के पृष्ठ ३७ में आया है कि -अविद्या जड़ छोटी 
से आत्मा की महान शक्ति का घात नहीं होता । आत्मा की शुद्ध शक्तितो 
महान है ही, अशुद्ध शक्ति भी महान है, परन्तु परलक्ष्यी ज्ञान के कारण . 
झ्रात्मा स्वयं अपने को भूला हुआ है, यह अज्ञान आत्मा के द्वारा ही स्वयं 
उत्पन्न किया गया है, इसमें किसी जड़कर्म या अन्य का कोई दोष नहीं है । 
आत्मा की स्वभाव-शक्ति तो अमाप है तथा अविद्या की शक्ति तो अति- 
ग्रल्प है। यदि आत्मा स्वयं को श्रविद्यारूप कर्म में न जोड़े तो कुछ भी 
ताकत नहीं है, परन्तु अ्ज्ञान के वश होकर स्वयं श्रात्मा ही पर का लक्ष्य 
करके यह मेरी वस्तु है, ऐसा मानकर स्वयं भूला है। इसीलिये तो हम 
कहते हैं कि जैसी तेरी शुद्धता बड़ी है, उसीभ्रकार ही तेरी श्रशुद्धता भी 
बड़ी है। भाई ! तू अ्शुद्धता के शुभराग के ग्रेम में फंस गया है । 

इन ज्त, नियम, शील, तप आदि में जो तप कहा गया है। उसमें 
ध्यान नामक श्रन्तरंग तप भी झआ गया । विकल्परूप ध्यान भी शुभकर्म 

होने से कुशील है - ऐसा यहाँ कहा जा रहा है। वास्तविक ध्यानतो 
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शुद्धस्वरूप में एकाग्र होकर ठहरना है, परन्तु जिसे अभी श्रात्मा की 
प्रतीति ही न हुई हो, वह कहाँ किसमें ठहरेगा ? अपना आत्मा जो श्रूव 
नित्यानन्द चिदानन्दस्वरूप है, जब वह श्रभी अनुभव में, वेदन में या दृष्टि 
में ही नहीं आया, तो उसमें मग्ल होकर ठहरने रूप ध्यान कहाँ से होगा ? 
बापू ! जो ध्यान के ये बाह्य विकल्प हैं, ये तो राग हैं, न्रतः कुशील हैं, 
वंधन के कारण हैं । 


झहाहा""“! स्वयं आनन्द का नाथ सच्चिदानन्द प्रभु भगवान 
स्वरूप है, परन्तु राग की रुचि सें फंसकर अपने निजस्वरूप को, भूलकर 
अ्नादि से राग की रुचि में पड़ा है। सत्‌ भ्रर्थात्‌ शाश्वत चेतन्य व आनन्द 
स्वभावी अपने स्वभाव को भूलकर दया, दान, व्रत, तप आदि शुभराग में 
ही घर्मं मान बैठा है, जबकि धर्म तो एक वीतराग परिणतिल्‍रूप ही है । 
राग में घर्म मानना, यही तो मिथ्यात्व है। 


भ्राचायंदेव फरमाते हैं कि भाई तू तो परमेश्वर है, परमेश्वर पद 
में शुभभाव कहाँ है ? शुभभाव होता अवश्य है, परन्तु वह चैतन्यमय वस्तु 
में नहीं है एवं चेतन्‍न्य की परिणति में भी नहीं है । देखो, तीन लोक के 
जिनेश्वर देव दिव्यव्वनि द्वारा जो कहते थे, वही यह वात है । 


वर्तमान में कुछ लोग शुभराग को साधन मानकर, शुभरागय करते- 
करते निश्चय स्वरूप प्रगट होगा - ऐसा कहते हैं, परन्तु वह यथार्थ नहीं 
है । शुभराग की रुचि का फल तो चार गति चौरासी लाख योनियों में 
भटकना ही है । 


देखो, देव-शास्त्र-गुरु की भक्ति का राग्र व पंचमहात्रत के परिणाम, 
दया, दान, ब्रत, तप, ब्रह्म चर आदि का राग एवं गुण-गुणी का भेदरूप 
राग आदि सब शुभकम हैं, अतः उनकी रुचि व संसर्ग निषिद्ध है। भाई ! 
तू स्वयं चिदन्नह्मस्वरूप परमात्मा है। अपने चिदनव्रह्मस्वरूप अन्तरात्मा में 
रमे बिना मोक्षमार्ग नहीं होता तथा मोक्षमार्ग हुये बिना मोक्ष की प्राप्ति 
भी नहीं होती । का 


अहाहा*“! परमेश्वर पद जो स्वयं में शक्तिरूप से श्रन्दर ग्रुप्त 
पड़ा है, उसे तू व्यवहार के राग से प्रकट करना चाहता है, परन्तु वह इस 
रोति से प्रगट नहीं होगा । भाई ! शक्ति की अपेक्षा से परमात्म पद अन्दर 
गुप्त है, वास्तव में वह ऊपर ढंका नहीं है, .परन्तु शक्तिरूप से गुप्त है-। 


समयसार गाथा १४७ ] [ ५३ 


पर्याय में राग का सम्बन्ध है, राग का प्रेम है - यह भाव श्राचरण है तथा 
द्रव्य आचरण (जड़कर्म) तो इसका निमित्त है। 


अज्ञानी जीव अनादि से कषाय का राग का सेवन कर-क रके प्रसन्न 
हो रहा है। वह शुभभावरूप ब्रत, तप भ्रादि करता है और उनका उद्यापन 
कर-करके ऐसा संतुष्ट हो जाता है, जैसे कि मानो उससे संसार-सागर से 
पार होने का कोई बहुत बड़ा धर्म कर लिया है। उसको समभाते हुये 
सद्गुरु कहते हैं कि - भाई ! ये शुभभावरूप जो राग है, यह आग है, 
तुझे जलानेवाला है, दुःखदाई है । इसमें खुशिया मनाने जैसा कुछ नहीं है, 
अतः शुभराग के प्रति उपादेयबुद्धि छोड़ दे । 


प्रभु | तूफे अपनी प्रभुता का पता नहीं है । तू तो स्वयं परमेश्वर- 
स्वरूप है। नाथ ! यह राग की पामरता तेरा पद नहीं है। इस राग को 
रुचि की आड़ में तुझे तेरा परमेश्वर स्वरूप निजपद दिखाई नहीं देता, 
अ्रत: तू राग की रुचि व संसर्ग छोड़ दे । 


देखो, यहाँ इस बात का स्पष्टीकरण कर रहे हैं कि “राग का 
संसर्ग नहीं करना” गाथा में यह कहा है न कि - “साहीणो हि विशासो 
कुशील संसग्गरागेण” श्रर्थात्‌ कुशील संसर्ग एवं राग से स्वाधीनता का 
नाश होता है। इसका यहाँ यह श्रर्थ किया है कि शुभ व अशुभ कर्म के 
साथ राग व संसर्ग का निषेध किया गया है। भगवान ! तेरे स्वाधीन 
अ्रबन्ध परमेश्वर पद में यह शुभ राग का प्रेम तेरी स्वाघीनता का नाश 
करता है, तुझे बन्धन में डालकर पराधीन करता है । 


“जागकर देखता हूँ तो संसार दिखाई ही नहीं देता, श्रज्ञान में यह 
संसार अटपटा सा खेल नजर शअ्राता है ।” स्वरूप में सावधान होकर देखें 
तो राग, विकल्प श्रौर सारा जगत कहाँ दिखाई देता है ? क्योंकि जगदीश 
में जगत और जगत में जगदीश परमार्थ से है ही नहीं। यह राग एवं 
विकल्प मेरा - यह तो अज्ञान में भासित होता है । 

प्रश्तः--निश्चय की प्राप्ति करना चाहिये - यह बात तो बराबर 
है, परन्तु उम्रकी प्राप्ति का साधन क्या है ? 

उत्तर: - अन्तरंग साधन निज शुद्धात्मा है और उसके श्राश्रय से 
प्रगट हुआ शुद्ध र॒त्नतय बहिरंग साधन है। इसके सिवाय अन्य कोई साधन 
है ही नहीं । 
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प्रश्तः-शुभराग को परम्परा मोक्षमार्ग का साधन कहा है न ? 

उत्तर:-हां, कहा है; परन्तु परम्परा का श्र्थ वया ? समकिती ' 
धर्मात्मा को वर्तमान में साक्षात्‌ मोक्षमार्ग है तथा साथ ही उसके भूमिका- 
नुसार यथासंभव राग भी है, वह निकट भविष्य में स्वभावसन्मुखता के 
उम्रपुरुषार्थ द्वारा उस राग को भी ठालकर मोक्ष प्राप्त करेगा, इसलिये शुभ- 
राग को उपचार से परम्परा कारण कहा है, परन्तु वह वास्तविक कारण 
नहीं है । 

कुन्दकुन्दाचायं की “बारह श्रणुवेख्वा' में राग को परम्परा श्रनर्थ का 
का कारण कहा है। समयसार की ७४वीं गाथा में भी शुभराग को 
वर्तमान में दुख का कारण व भविष्य में भी दुःख का कारण कहा है । 
भाई ! राग चाहे जैसा हो, परन्तु वह पराधीनतांःकरके आत्मा की शान्ति 


व स्वाधीनता का नाश ही करता है । 


प्रश्न:-- यदि ऐसा है तो अ्रव हमें क्या करना चाहिये ? 

उत्तर:-हमारा आरात्मा जो स्वयं शुद्ध चेतन्‍्यघनस्वरूप है, उसे राग 
से भिन्न जानकर, वेसी ही प्रतीति करके अपने शुद्धस्वरूप का वेदत करना 
चाहिये । काम तो कठिन है, फिर भी अलम्य नहीं है। भगवान्‌ ! तू स्वयं 
आत्मा है, स्वयं जहाँ है, वहाँ अपनी दृष्टि को ले जा ्रौर जहाँ स्वयं नहीं है, 
वहाँ से अपने उपयोग को हटा ले। यदि नहीं बनता हो तो इसी का 
बारम्बार श्रभ्यास कर ! क्योंकि यह एक ही मार्ग है, दूसरा कोई उपाय 
नहीं है । 

इसप्रकार इस गाथा में झचायेदेव कह रहे हैं कि शुंभाशुभ कर्म के 
साथ राग व संसर्ग स्वाधीनता का घातक होने से एवं कर्मंबन्ध का कारण 
होने से निषिद्ध किया गया है। त्रिलोकीनाथ सर्वेज्ञदेव ने अपनी दिव्यध्वनि 
में तथा संतों ने भी समय-समय पर अ्रपने उपदेशों एवं शास्त्रों में इसका 
निषेध किया है । 


ु समससार गाथा १४८-१४६ 
श्रथोभय॑ करे प्रतिषेध्यं स्वयं दृष्टास्तेव समर्थ यतति-- 


जह खास कोवि पुरिसो कुच्छियसीलं जणं वियाणित्ता । 
वज्जेदि तेरा समय संसग्गंय रागकरशां च ॥१४८॥। 


एसमेव कस्मपयडोसीलसहाव॑ च कुच्छिदं॑ णादु । 
वज्जंति परिहरंति य तस्संसग्गं सहावरदा ॥॥१४६॥। 


यथा नाम को5पि पुरुष: कुत्सितशीलं जन॑ विज्ञाय । 
वर्जयति तेन समक संसर्ग रागकरण च॥१४८।॥ 


एवमेव कर्मप्रकृतिशीलस्वभावं च कुत्सितं ज्ञात्वा । 
वर्जयंति परिहरंति च तत्संसर्ग स्वभावरता: ॥१४६॥ 


अब, भगवान कुन्दकुन्दाचार्य स्वयं ही रुष्टान्तपुर्वंक यह समर्थन 
करते हैं कि दोनों कर्म निषेध्य हैं; -- 


जिस भांति कोई पुरुष, कुत्सितशील जनको जानके । 
संसग उसके साथ त्योंही, राग करना परितजे ॥॥१४८॥। 


यों कर्मेप्रकति शील और स्वभाव कुत्सित जानके। 
निज भाव में रत राग अ्ररु संसगे उसका परिहरे ।।१४९॥। 


गाथार्थ:--[ यथा नास ] जेसे | को5पि पुरुषः ] कोई भी पुरुष 
| कुत्सितशीलं | कुशील श्रर्थात्‌ खराब स्वभाववाले | जन ] पुरुष को 
[ विज्ञाय ] जानकर [ तेन समक॑ | उसके साथ | संसर्ग च रागकररां | 
संसर्ग और राग करना | वर्जयति ] छोड़ देता है; [ एचस्‌ एव च ] 
इसीप्रकार [स्वभावरताः | स्वभाव में रत पुरुष [कर्मप्रकतिशीलस्वभाव॑ | 
कर्मप्रकृति के शील-स्वभाव को [ कुत्सितं | कुत्सित अर्थात्‌ खराब [ज्नात्वा] 
- जानकर [तत्संसर्ग| उसके साथ ससगे | वर्जयंति | छोड़ देते हैं | परिहरंति 
च] और राग छोड़ देते हैं । 
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यथा खलु कुशल: कश्चिद्नहस्ती स्वस्थ बंधाय उपसप्पन्ती चहुल- 
सुखीं मनोरभामसनोरमां वा करेणकुट्टनीं तत््ततः कुत्सितशीलां विज्ञाय 
तया सह ॒रागसंसगों प्रतिषंघधयति, तथा विलात्मा४रागो ज्ञानी स्वस्थ 
बंधाय उपसप्पंन्ती सनोरसासभनोरमां वा सर्वामपि कर्मप्रकृति तत्त्वत: 
कुत्सितशीलां विज्ञाय तया सह रागसंसगों प्रतिषेधयति । 





टीका:--जैसे कोई जंगल का कुशल हाथी अपने बन्धन के लिये निकट 
श्राती हुई सुन्दर मुखवाली मनो रम अथवा अमनोरम हथिनीरूपी कृट्टनी को 
परमार्थत: वुरी जानकर उसके साथ राग या संसर्ग नहीं करता, इसी प्रंकार 
आ्रात्मा श्ररागी जानी होता हुआ अपने वन्धके लिये सभीप आ्राती हुई 
( उदय में आती हुई ) मतोरम या अमनोरम ( शुभ या अशुभ ) - सभी 
कमंप्रकृतियों को परमार्थतः बुरी जानकर उनके साथ राग तथा संसर्ग नहीं 
करता । 

भावार्थ:--हाथी को पकड़ने के लिये हथिनी रखी जाती है, हाथी 
कामान्ध होता हुआ उस हथिनीरूपी कुट्ननी के साथ राग तथा संसर्ग करता 
है, इसलिये वह पकड़ा जाता है श्लौर पराधीन होकर दुःख भोगता है, जो 
हाथी चतुर होता है, वह उस हथिनी के साथ राग तथा संसर्ग नहीं करता, 
इसीप्रकार अज्ञानी जीव कमंप्रकृति को अच्छा समभकर उसके साथ राग 
संसर्ग करते हैं, इसलिये वे बन्ध में पड़कर पराधीन बनकर संसार के दुःख 
भोगते हैं और जो जानी होता है, वह उसके साथ कभी भी राग तथा 
संसर्ग नहीं करता । 

गाथा १४८-१४६ एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


“जिसतरह कोई कुशल वन-हस्ती भ्रपने वन्धन की निमित्त मनोरम 
या अमनोरम कुट्टनी-हथनी को परमार्थ से भ्रहितकारी जानकर उससे 
राग व संत्तर्ग नहीं करता, उसीप्रकार ज्ञानी व अरागी श्रात्मा अपने बन्धन 
की निमित्तभूत उदय में झ्राती हुई मनोरम या अ्रमतोरम (शुभ या अशुभ ) 
सभी कर्म प्रकृतियों को परमार्थ से अरहितकारी जानकर उसके साथ राग 
व संसर्ग नहीं करता ।” 

जिसे रागरहित वीतरागस्वभावी शुद्ध चेतन्यमय निज आत्मस्वरूप 
की दृष्टि हुई है, वह अ्ररागी ज्ञानी है। धर्मीजीव अ्ररागी होता है, जिसे 
राग की रुचि है, वह धर्मी नहीं है। जिसको दया, दान, व्रत, तप श्रादि के 
. राग की या गुणु-गुणी भेदों के विकल्प की रुचि है, वे अज्ञानी हैं । 
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प्रश्च:--अरागी तो ग्यारहवें-बारहवें गुणस्थान में होता है न ? 


उत्तर:-हां, पूर्ण भरागी तो वहीं होता है, पर यहाँ पूर्ण अरागी 
की बात नहीं है। यहाँ तो सम्यन्दर्शन होने पर चौथे गुणस्थान में जिसे 
सम्पूर्ण राग की रुचि छूट जाती है, उस झविरत सम्यग्दष्टि को भरागी 
ज्ञानी कहा है । 


भाई ! राग से धर्म होना मानना तो प्रत्यक्ष मिथ्याइष्टि का लक्षण 
है। यदि कोई ऐसा कहे कि संयमी जनों की श्रालोचना नहीं करना 
चाहिये, क्योंकि वे द्रव्यलिगी हैं या भावलिंगी हैं ? इसके वे स्वयं उत्तरदायी 
हैं, उससे अपने को क्या ? 


भाई ! यहाँ किसी की टीका-टिप्पणी करने की बात ही कहाँ है ? 
यहाँ तो तत्त्व के स्वरूप की बात है। यदि कोई व्यवहार दया-दान-ब्रत-तप 
श्रादि रागरूप क्रियाश्रों से घर्म होता मानें एवं ऐसी हो आगम विरुद्ध 
प्ररूपणा करें तो वह प्रगट मिथ्यादष्टि है। यह तो वीतराग मार्ग है, इसमें 
'राग से घर्मं होना मानना' एवं ऐसी ही प्ररूपणा करना श्रागम की यथार्थ 
दृष्टि से सर्वथाविरुद्ध है। स्व-पर हित की इष्टि से वस्तु का स्वरूप जैसा 
है, वैसा ही जानना, मानना एवं मिरूपित करना चाहिये । इसमें किसी 
अन्य की निन्‍दा करने या किसी की टोका-टिप्पणी करने का प्रश्त ही 
कहाँ से आया ? 


श्रहो ! अद्भुत बात है। “आत्मा अरागी ज्ञानी होता हुआ! - इस 
कथन में यह भी आ गया कि आत्मा स्वयं अपने पुरुषार्थ से ज्ञानी हुआ है, 
किसी दर्शनमोहादि ने कृपा करके उसे मार्ग नहीं दिया है। कुछ लोग 
कहते हैं कि - कर्म के सद्भाव या श्रभाव के कारण आत्मा अज्ञानी या 
ज्ञानी होता है, परन्तु ऐसी बात नहीं है । कर्म के कारण कोई मिथ्याइष्टि 
झौर उसके अभाव के कारण सम्यरइष्टि नहीं होता, बल्कि श्रपती ही भूल 
से श्रव तक भज्ञानी है और अपने पुरुषार्थ से भूल मिटाकर ज्ञानी बनता 
है । श्रपराध तो स्वयं करे और दोष कर्मादिक के माथे मढ़े । सो भाई ! 
यह तो अ्नीति है । ऐसी भ्रनीति वीतराग शासन में नहीं चल सकती । 


यहाँ कहते हैं कि धर्मी जीव अरागी है । देखो, यह धर्मी की पहचान ! 
श्रन्तरंग में स्वयं अपने शुद्धात्मा का अनुभव करता है, संचेतन करता है । 
यही उसको पहचानने का आान्तरिक लक्षण है भ्रौर बाह्य में राग की रुचि 
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का अत्यन्त अभाव होने से न तो वह राग में घर्म स्वयं मानता है श्रीर न 
किसी को मानने को कहता हूँ. । 

भाई ! यह किसी व्यक्ति विशेष कीबात नहीं है, यह तो भ्रनादि 
परम्परा से चले आये वीतराग मार्ग की बात है। राग तो पर की शोर 
भूकने-फूकाने वाली वस्तु है, उसका शुद्ध चेतन्‍्यमय स्वरूप व स्वरूप की 
झोर के लक्ष्य वाली परिणति से कोई सम्बन्ध नहीं है,। 


श्राचार्य कहते हैं कि श्रात्मा श्ररागी होता हुआ अपने बन्ध के लिये 
समीप आती हुई (उदय में आती हुई) मनोरम या अमनोरम (शुभ या 
अशुभ) सभी कमंप्रकृतियों को परमार्थंतः बुरी जानकर उनके साथ राग 
तथा संस नहीं करता । 

'उदय में आती हुई - समीप में आती हुई कर्मशक्नतिं' का श्राशय यह्‌ 
है कि शुभकर्म के उदय में शुभभाव होता'है और अशुभ कर्म के उदय में 
अशुभभाव होता -है - इसे ही कर्मप्रकृति का समीप झाना कहा जाता है । 
तात्पय यह है कि शुभाशुभ प्रकृति के उदय के काल में जों शुभाशुभभाव 
होता है, उसे ज्ञानी जीव बुरा जानते हैं. तथा उसे बुरा जानकर उसके 
साथ राग या ससर्य नहीं करते । 

यहाँ कोई कह सकता है कि यह तो जड़ कम की बात है, शुभाशुभ 
भाव की नहीं, परन्तु भाई'! ऐसा नहीं है। १५१वीं गाथा की टीका में 
बताया है कि ब्रत, तप, नियम, शीलादि सब शुभकर्म हैं। रागरूंपी कार्य 
को वहाँ शुभकर्म कहा है,. जड़कर्म तो 'इनसे भिन्‍न ही है। भावकर्म का 
निमित्त जो कर्म प्रकृति, उनके उदय में ग्राने पर शुभाशुभ भाव होते हैं 
उन्हें ज्ञानी वुरा जानते हैं, जड़ कर्मंप्रकृतियों को नहीं ।. १४५वीं गाथा में 
भी कर्म शब्द है। उसकी टीका में जो चार अर्थ किये हैं, उनमें एक शर्थ 
जड़कम का हेतु जो शुभाशुभभाव उसे ही कर्मरूप से ग्रहरा किया है । 

भाई ! यह मार्ग वड़ी भूल-भुलइयों वाला है, सूक्ष्म भी है; परन्तु 
सन्‍्तों ने खुलासा करके सुगम. कर दिया है। अहा ! पुण्य को धर्म मोल :* 
बेठना या पृण्य को धर्म का साधन मानने लगना या पुण्य को भला मान 
लेना - यही सब भूल-भुलइयाँ है। अनादिं से सभी जीवों को पुण्य का 
ही प्रेम व संसर्ग है, इसीका रण ये सब भ्रम खड़े होते हैं । 


आत्मा ज्ञानी होता हुआ उदय में श्राती- हुई सभी कर्म प्रकृतियों को 
- अर्थात्‌ उस काल में होते हुये शुभाशुभभावों को परमार्थरूप से बुरा 
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जानकर उसके साथ राग तथा संसग नहीं करता। 'शुभाशुभ भाव 
को वुरा जानकर यह कहने का भाव ही यह है कि ये भाव होते तो श्रवश्य 
हैं, यदि होते ही नहीं, तब तो वर्तमान में ही वीतरागी ठहरे, किन्तु ऐसा 
तो है नहीं। ज्ञानी विद्यमान शुभाशभभावों को बुरा ( अहितरूप ) 
जानकर, उनसे एकत्व नहीं करता । 


परमार्थ से बुरा जानकर' इस कथन का यदि कोई यह श्रथं करे 
कि व्यवहार से ठीक मानकर' तो यह भ्रर्थ भी ठीक नहीं है । शुभ को तो 
व्यवहार से ठीक कहा जाता है, परन्तु अशुभ को तो व्यवहार से भी ठीक 
नहीं कहा जा सकता ? बन्धन की श्रपेक्षा तो दोनों एक समान ही बुरे हैं । 
व्यवहार से ठीक कहने का अर्थ ही यह हैँ कि परमार्थे से ठीक नहीं हैं । 
इसकारण यहाँ कहते हैं कि ज्ञानी शुभाशुभ भाव के साथ राग श्र्थात्‌ 
अन्दर ही भन्दर चित्त में प्रीति नहीं करते तथा संसर्ग श्र्थात्‌ वाणी द्वारा 
प्रशंसा व काया द्वारा संकेतों से या हाथ वगैरह की चेष्टा से 'ये भाव ठीक 
है! - ऐसा व्यक्त नहीं करते.। 


अरे ! चार गति और चौरासी लाख योनियों में जन्म-मरण कर- 
करके जीव मरण तुल्य हो गया है, तो भी इसे कोई सुध नहीं है। मानों 
कुछ हुआ ही नहीं - ऐसा होकर श्राज भी स्वर्गादिक की चाह करता है, 
भव की चाह करता है, इतने दुःख भोग करके भी घबराया नहीं है, परन्तु 
भाई ! भवमात्र दुःखरूप है, भले ही स्वर्ग का भव क्‍यों न हो, वह भी 
दुःखरूप ही है | योगसार में कहा है - 


“चारगति दुख से डरे तो तज्ञ दे प्रभाव” 


चारों ही गतियाँ दुःखमय है । नरक दु:खरूप है, भययोग्य है शौर 
स्वर्ग सुखरूप है, भय योग्य नहीं है - ऐसा नहीं है। यहाँ तो ,यह कहा है 
कि भवमात्र से भय रखकर परभावों का त्याग कर दे श्र एकमात्र स्वरूप 
का अनुभव कर । भगवान आत्मा श्रानन्द का तिधान है। इसके श्रानन्द 
के स्वाद के श्रागे धर्मी को इन्द्रों का इन्द्रासन भी जीखोें तृणवत्‌ तुच्छव 
फीका लगता है। 


यहाँ तो यह कहते हैं कि प्रात्मा अरागी ज्ञानी होता हुआ इन दोनों 
शुभव अशुभ भावों को बुरा - अहितरूप जानकर उनके साथ राग व 
संसर्ग नहीं करता । । 
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गाथा १४८-१४६ के भावार्थ पर प्रवचन 
“हाथी को पकड़ने के लिये हथनी रखी जाती है, हाथी कामांघ होता 
हुआ उस हथनी रूपी कुट्टनी के साथ राग्र तथा संसर्ग करता है, इसलिये 
वह पकड़ा जाता है और पराधीन होकर दुःख भोगता है ।” 


देखों, हाथी को पकड़ने के लिये बड़ा भारी गड़ढ़ा करके उस पर 
बांस डालकर कपड़े से ढक दिया जाता है। कामान्ध - विषयान्ध हाथी 
हथनी के पीछे-पीछे दौड़ता हुआ श्राता है। पहले से ही गड़ढे से परिचित 
प्रशिक्षित हथनी गड़ढे से बचकर निकल जाती है श्रीर कामान्ध अविवेकी 
हाथी उस गड्ढे में गिर जाता है । इसप्रकार वह हाथी हथनी के राग व 
संसर्ग की इच्छा के कारण बन्धन में पड़कर जीवनभर पराधीनता का 
दुःख भोगता है । 


“जो हाथी चतुर होता है, वह उस हथनी के साथ राग व संसर्ग 
नहीं करता ।” चतुर विवेकशील हाथी हथनी की श्रनुकुल भापा में, 
हावभावों में तथा काम-क्रीड़ा की चेण्ठाश्रों से प्रभावित नहीं होता, 
ललचाता नहीं है । 

“इसी प्रकार भ्ज्ञानी जीव कमेप्रकृति को श्रच्छा समकर उसके 
साथ राग तथा संस करते हैं, वे बंध में पड़कर पराधीन वनकर संसार के 
दुःख भोगते हैं ।” 

कर्मश्रकृति और भावकर्म चाहे वे शुभ हों या श्रशुभ हों - दोनों बन्ध 
स्वभाव ही हैं, दोनों में कोई भी भला नहीं है, श्रबंधस्वरूप तो एक भी नही 
है । फिर भी अज्ञानी शुभ को ठीक जानकर उसके प्रेम में पड़कर बन्धन 
में पड़ता है। मिथ्यात्व के मजबूत बन्धन में पकड़कर नरक-निगोद के 
झ्रकथनीय दुःख भोगता है । श्रौर जो ज्ञानी हो तो उसके साथ राग व ससर्ग 
नहीं करता। चाहे शुभभाव हो या उसकी निमित्तभूत द्वव्यकर्म की 
प्रकृतियाँ हों, ज्ञानी उनके साथ प्रेम नहीं करता, संसर्ग नही करता । वाणी 
हारा भी शुभभाव को भला नहीं कहता, हितरूप नहीं कहता, क्योंकि 
इसकी दृष्ठि तो एक शुद्ध चेतन्य के ऊपर ही टिकी रहती है। कदाचित्‌ 
व्यवहार से भले ही ऐसा कहे कि पाप क्रिया की प्रपेक्षा देव-शास्त्र-गुरु 
की भक्ति करना ठीक है, परन्तु यह तो व्यवहार की बात हुईं, निश्चय से 
तो 2 में से एक को भी ठीक नहीं मानता और ठीक है - ऐसा कहता 

/ नें | 
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सारे दित संसार के काम में, व्यापार-घंधा में एवं स्त्री-पुत्रादि के 
संभालने-पालन-पोषण करने में मशगूल ( व्यस्त ) रहता है । पर भाई, 
इसमें भ्रात्मा कहाँ है ? अरे ! राग मात्र को बुरा जानकर तथा राग्र की 
क्रियाशों को गौण करके निविकल्प, चैतन्यस्वरूप निराकुल आनन्द के 
रसकेन्दमयी निज आत्मा की दृष्टि करना ही कत्तव्य है | राग ज्ञानी का 
कत्त व्य नहीं है, परन्तु यह कठिन पड़ता है और बाह्य ब्नत, तप, भक्ति, 
यात्रा, वनन्‍्दता आदि करना ही भ्रज्ञानी को सरल लगता है; क्योंकि भ्रनादि 
से ही इन्हीं कि टेव पड़ी है । 


परन्तु भाई ! यदि शुभभाव से एकाघ भव स्वर्ग का मिल भी गया 
था एकाघ भव दुःख से भी गया तो इससे क्या होने वाला है ? मिथ्यात्व का 
नाश हुये बिना नियोद के भव घठे बिना भव-भ्रमण कैसे मिटेगा? अन्तर 
में चेतन्‍्य के नाथ की यात्रा किये बिना भव-अभ्रमणा नहीं मिटेगा। श्रपते 
चेतन्यनाथ की श्रन्तर्यात्रा किये बिना कितनी भी तीर्थयात्रायें करें, दौड़- 
धूप करे, भव-भ्रवरण मिटने वाला नहीं है । 


ऐसे तो तीन लोक के नाथ तीर्थंकर देव के समोशरण में भी 
श्रनन्तवार गया, अनन्तबार दिव्यध्वनि भी सुनी, मरि-रत्नों से भगवान 
की पूजा भी की, फिर भी भव-भ्रमण नहीं मिटा । 


प्रात्मानुभव के बिता यह सब तो शुभभाव ही हुआ नर शुभभावों 
से एकाघ भव स्वर्ग का मिल सकता है; परन्तु शुभभावों से धर्म नहीं 
होता, भ्रतः भव का प्रभाव नहीं हो सकता । 


इससे ऐसा नहीं समभना चाहिये कि शुभभाव को छोड़कर प्रशुभ 
भाव करना चाहिए । भाई, तुझे जो अनादि से शुभ की रुचि है, उसका 
त्याग कर दे; क्योंकि शुभभाव से धर्म होता है वा शुभभाव घर्म हैं - यह 
मान्यता बिपरीत है, मिथ्यात्व की शल्य है । 


समयसार गाथा १५० 


श्रथोभयं कस बन्घहेतु प्रतिषेष्यं चागसेन साधयति 
रत्तो बन्धदि कम्म मुच्चदि जीवों विरागसंपत्तो । 
एसो जिसयोवदेसों तस्हा कम्मेसु सा रज्ज ॥॥१५०॥। 


रक्तो बध्नाति कर्म मुच्यते जीवो विरागसंप्राप्तः । 
एपो जिनोपदेश: तस्मात्‌ कर्मेसु सा शज्यस्व ॥१५०॥॥ 


यः खलु रक्तोज्वश्यमेव कर्म बध्चीयात्‌ विरक्त एव सुच्येतेत्यवमागमः 
स सामान्येत रक्तत्वनिमित्तत्वाच्छुभमशुभमुभयं कर्माविशेषश बन्धहेतु 
साधयति, तदुभयमपि कर्म प्रतिषंधयति च । 


झ्रब, आगम से यह सिद्ध करते हैं कि दोनों कर्म बन्ध के कारण हैं 
और निषेध्य हैं ।-- 
जीव रागी बांधे कर्म को, वेराग्यगत सुक्ती लहे । 
ये जिनप्रभु उपदेश है नहि रक्त हो तु कम से १५०॥। 
गाथाथे:-| रक्त: जीवः | रागी जीव | करे ] कर्म [ बध्नाति ] 
बाँघता है [विरागसंप्राप्त:] और वराग्य को प्राप्त जीव [ मुच्यते | कर्म से 
छूटता है - | एष: | यह [जिनोपदेशः | जितेन्द्र भगवान का उपदेश है; 
[तस्मात्‌ | इसलिये (हे भव्य जीव ! ) तू [कर्मेंसु | कर्मो में | मा रज्यस्व ] 
प्रीति - राग मत कर । 
ठीका:ः--“रक्त श्र्थात्‌ रागी श्रवश्य कर्म बाँधता है, और विरक्त 
प्र्यात्‌ विरागी ही कर्म से छटता है” ऐसा जो यह आगमवचन है, सो 
सामानन्‍्यतया रागीपन की निमित्तता के कारण शुभाशुभ दोनों कर्मो को 
अविशेपतया वन्ध के कारणरूप सिद्ध करता है और इसलिये दोनों कर्मों का 
निषेध करता है । 
गाथा १५० एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


अ्रव यहाँ आगम के आधार से यह सिद्ध करते हैं कि दोनों ही कर्म 
बंध के कारण हैं और निषेध करने योग्य हैं । 
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“रक्त श्रर्थात्‌ रागी जीव अ्रवश्य कर्मो को बांधते हैं और विरक्त 
( विरागी ) ही कर्म से छूटते हैं ।” जिसको राग के साथ एकत्व है, वह 
रागरी है । यहाँ अस्थिरता जनित राग्र की बात नहीं है, यहाँ तो जिसको 
राग में एकत्व वुद्धि है, अहंबुद्धि है, उस मिथ्याइष्टि को रागी कहा है। 
ज्ञानी सम्यग्दष्टि को भी अ्स्थिरता के कारण राभ होता है, परन्तु वह राग 
में रक्त नहीं होता, रुचिवन्त नहीं होता, इसका रण वह विरागी है । 


ग्रज्ञानी यद्यपि व्रत, तप, भक्ति श्रादि सब करता है तथा शास्त्र को 
पढ़ने-लिखने एवं स्मरण रखने के योग्य घारणा शक्ति होने से उपदेश भी 
देता है, किन्तु इस प्रकार के शुभराग को करके वह ऐसा मानता है कि 
मैं धर्म कार्य कर रहा हूँ, इनसे मेरा हित होगा ।' बस इसीकारण वह 
रागी है, अ्ज्ञानी है, ग्रतः वह अवश्य ही कर्म बांघेगा । 


अगली गाथा की टीका में 'अरागी-न्नानी' - ऐसा शब्द भआराया है, 
उसका तात्पयं यह है कि जो शअरागी है, वह ज्ञानी है। अज्ञानी राग में 
रक्‍त है । वीतरागस्वभावी चैतन्यमूरति भगवान श्रात्मा पर उसकी इष्टि 
नहीं है | प्रहाहा "***०“ * | जिनपद स्वरूप में मैं स्वयं हूँ -- यह बात इसे 
स्वीकृत नहीं होती और जिसे भपने आत्मा की स्वीकृति ही नहीं है, वह 
कहीं न कहीं भ्रर्थात्‌ किसी में न किसी में तो अपनत्व स्थापित करेगा ही, 
अ्रन्य में अपना अ्रस्खित्व मानेगा ही । भ्ज्ञानी श्रपने रागरहित निर्मल निज 
तत्त्व को तो देखता नहीं है भौर “मैं राग हुं” - ऐसा ही मानता है । 

सामान्‍्यरूप से दशवें गुणस्थान तक राग रहता है, इस श्रपेक्षा से 
वहाँ तक भी जीव रागी कहलाता है, परन्तु यहाँ वह शअ्रपेक्षा नहीं है । यहाँ 
तो जिसको राग से प्रेम है, राग में स्वामीपना है व शुभराग में धर्मेबुद्धि 
है, उसे राग-रक्‍त अर्थात्‌ रागी कहा है । ई 

धर्मी को साधक दशा में अस्थिरता का राग यथासम्भव श्रात्ता है, 
परन्तु उसे राग में रूचि नहीं है।घर्मी को तो अपना एक श्रात्मा ही 
पुसाता है । यहाँ कहते हैं कि जिसकी दृष्टि एक शुद्ध निज चेतन्य वस्तु 
( निज श्रात्मा ) से वंधी है - वह विरागी जीव ही कम से छूटता है। 
यही जिनेन्द्र भगवान का उपदेश है । 

स्त्री-पुत्र, दुकान-धन्धा श्रादि वाह्य सामग्री छोड़ देने मात्र से कोई 
वैरागी नहीं कहा जा सकता । यहाँ तो यह कहा है कि जिसके अन्तर में से 


द््४ड ] प्रवचन-रत्नाकर भाग ५ 


राग की, पर की रुचि छट गयी है श्रौर जिसको भानन्द के नाथ वीतराग- 
स्वभावी शुद्ध चेतन्‍्यमय आत्मा की दृष्टि, रुचि, ज्ञान व अनुभव हुआा है - 
वही विरक्‍त श्रर्थात्‌ विरागी है; वही कर्म से छूटटा हैं; - ऐसा श्रागम 
वचन है। 


देखो, मूल गाथा में जो 'जिनोपदेश' शब्द है, उसका श्रर्थ यहाँ टीका 
में आगमवचन' किया है । जिनवाणी के भ्रनुसार ही श्रागम की रचना हुईं 
है, इस कारण जिनोपदेश का श्रर्थ श्रागमवचन किया है। उस श्रागमवचन 
में कहा गया है कि राग में एकत्वबुद्धिवाला रागी जीव कर्म बांधता है तथा 
जिसके राग से एकता टूट गई है, वह विरागीजीव ही कम से मुक्त होता 
है। यह दृष्टि श्रपेक्षा से किया गया कथन हैं। श्राचरण की अपेक्षा तो 
दशवें गुरास्थान तक राग विद्यमान है तथा जितने अंश में राग है, उतने 
अंश में बंध भी है पर जिसकी राग में रुचि नहीं रही - ऐसे ज्ञानी को 
वर्तमान में किचित्‌ पुण्य-पाप के भाव होते हुये भी यहाँ विरागी कहा 
गया है । 

यहाँ “विरागी' से मात्र इतना तात्पय ही ग्रहण करना कि जिसको 
अ्रन्तर में राग की रुचि छूटने से वीतराग स्वभावी शुद्ध चेतन्यस्वरूप 
आत्मा के आनन्द की स्वानुभव दशा प्रकट हो गई है तथा जो पृण्य-पाप के 
दोनों ही भावों से विरक्‍्त हुआ है, वही विरागी है । जो पृण्य परिणाम में 
प्रेम रखता है, वह विरागी नहीं है किन्तु रागी है, और वह रागी कर्म से 
अवश्य बंधता है - ऐसा आागम वचन है । 


कुछ लोग कहते हैं कि जो केवल अशुभ राग में रचे-पचे रहते हैं, 
उनको शुभराग करने को कहें तो क्या बाधा है ? 


भाई ! शुभराग कोई नवीन वस्तु नहीं है । अनादि से यह शभाशभ 
भाव तो करता ही झाया है । जब निगोद में था, तब भी शुभाशुभ भाव के 
परिणाम होते थे । करणानुयोग के कथनानुसार सभी जीवों को क्षण-क्षण 
शुभाशुभ भाव भूले के भूलने की तरह होते ही रहते हैं । श्राज भी निगोद 
में ऐसे अ्रनन्त जीव हैं, जिन्होंने श्राज तक कभी भी नस पर्याय नही पायी 
उन्हें भी ऋ्रश: शुभाशुभ भाव होते ही रहते हैं। सभी जीवों को शभाशुभ 
भावों की घारा निरन्तर चालू रहती है । वहाँ यद्यपि दया, दान, पूजा- 
भवित श्रादि क्रियायें नही हैं, परन्तु शुभ व अश्रशुभ भाव तो वहाँ भी हुझा 


ही करते हैं । 
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इस तरह आचायें कहते हैं, कि भाई ! शुभाशुभ भाव कोई श्रपूर्व 
वस्तु नहीं है । शभ्रात्म भान बिना भ्रज्ञानी ने नववें ग्रेवेयक तक जाने योग्य: 
शुक्ललेश्या के शुभभाव भी श्रनंत बार किये हैं, परन्तु उनसे क्या लाभ 
हुआ ? रंचमान्न भो दुःख कम नहीं हुआ । 


शुभभाव से पुण्य बंधा, मनुष्य पर्याय मिली, मनुष्य पर्याय में धर्म 
सुनने-समभने का श्रवसर मिला - यह लाभ तो शुभभाव से ही हुआ ते ? 


बापू ! ऐसा अ्रवसर तो अ्रनंतबार मिला, परन्तु राग का प्रेम छटे 
बिना सब सुता-सुनाया, करा-कराया निरर्थक ही रहा, क्योकि चारों हो 
अनुयोगों के शास्त्रों का तात्पर्य तो एक वीतरागता ही है। शास्त्र सुनकर 
भी यदि राग की रुचि नहीं छूटी श्र स्वभाव की इष्टि नहीं हुई तो शास्त्र 
का मूल तात्पय नहीं जाना । 


सच्चिदानन्द स्वरूप भगवान श्रात्मा तो सदा वीतरागस्वरूप ही 
है । वीतरागस्वरूप कहो या भ्रकषायस्वरूप कहो - दोनों एक ही बात है । 
भगवान आत्मा में कषाय के विकल्प की गंध भी नहीं है । वह तो सदा हीं 
अनाश्रवी है, श्रवंध है, श्रनाकुल है श्रौर पुण्य पाप के भाव श्राश्ववरूप हैं, 
बंबरूप हैं, श्राकुलतामय हैं, दु खरूप हैं । 'पुण्य-पाप के भाव मेरे है! - ऐसा 
जो मानता है, वह रागी कर्म से श्रवश्य ही बधता है और जो पुण्य-पाप 
से रहित शुद्ध चेतन्‍्यमय श्रात्मा का अनुभव करता है, वह कर्मों से मुक्त 
होता है । यह जिनवचन है - श्रागमवचन है । 


अब कहते हैं कि - “ऐसा जो श्रागम वचन है, वह सामान्‍्यरूप से 
रागीपने की निमित्तता के कारण शुभाशुभ - दोनों कर्मों को अविशेषतया 
बन्ध के कारणरूप सिद्ध करता है और इसलिये दोनों कर्मो का निषेध 
करता है ।” 


कर्म शुभ हो या श्रशुभ, दोनों में इष्टानिष्टपना होने के कारण, 
सामान्यरूप से दोनों को बंध का कारण सिद्ध किया है तथा वध का कारण 
होने से दोनों ही भावों का निषेध किया है । 

प्रश्तः--समय-समय पर शास्त्र में पुण्यणभाव को घम का साधन भी 
तो कहा है न ? 3 

उत्तर:--हां, कहा है, परन्तु वह तो निमित्त या सहचर का ज्ञान. 
कराने के लिये व्यवहारनय से कहा है । आचाये जयसेन की टीका में तथा 
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परमात्माप्रकाश में व्यवहार रत्नत्रय से मिश्चय होता है - ऐसा श्राता है, 
परन्तु वह सब व्यवहार का कथन है । जिसे निश्चय रत्नत्रय स्वरूप घ्म 
प्रगट हुआ है, उसका बाह्य व्यवहार (व्यवहार रत्नत्रय) कंसा होता है ? 
यह ज्ञान कराने के लिये शास्त्र में ऐसे कथन श्राते हैं, किन्तु पृण्यभाव 
रत्नत्रय का यथार्थ साधन नहीं है । 


वास्तव में तो जिसे निश्चय धर्म प्रगट नहीं होता, उसे व्यवहार 
धर्म भी सच्चा नहीं होता । श्रकेले बाह्य व्यवहार का पालन करनेवालों को 
तो ४११वीं गाथा की टीका में थे श्रनादिरूढ़, व्यवहार में मृढ़, प्रोढ़ 
विवेकवाले निश्चय पर भ्रारूढ़ न होते हुये, परमार्थ सत्य भगवान समयसार 
को नहीं देखते, अनुभव नहीं करते - ऐसा कहा है । 


निश्चय पर श्रारूढ़ ज्ञानी अपनी भूमिकानुसार होनेवाले व्यवहार 
का मात्र ज्ञाता-रुष्टा रहता है, कर्त्ता नहीं बनता । अहाहा'"**** ! श्रपने 
रागरहित शुद्ध चेतन्यस्वरूप का संचेतन एवं अनुभवन करने वाला ज्ञानी 
विरागी है भौर उसे जो पर्याय में राग है, उसे मात्र साक्षीभाव से जानता 
ही है, करता नहीं है। जबकि व्यवहार करने से धर्म होता है' - ऐसी 
मान्यता वाला श्रज्ञानी जीव व्यवहार में ही तल्‍लीन रहता है, श्रतः वह 
व्यवहा रमृढ़ है, उसे घर्मं की प्राप्ति नहीं होती । 


यहाँ आचार्य कुन्दकुन्द देव आगमवचन को प्रसिद्ध करते हुये 
कहते हैं कि “राग की रुचि वाला रागी बंधता है भौर राग की शअ्ररुचि 
वाला विरागी नहीं बंघता । 


“रत्तो बंधदि कम्मं घुच्चदि जीवो विरागसंपत्तो । 
एसो जिशोवदेसो तम्हा कम्सेसु सा रज्ज ॥/ 
झ्रागम में ऐसा स्पष्ट कथन होने पर भी जो इस आगम के वचन 
को न समझे और (पुण्य से धर्म होता है! - ऐसा माने श्रर्थात्‌ भगवान के 
स्मरण, स्तुति, भक्ति, वंदना आदि करने से घम्मं होता है! - ऐसा मानता 
रहे और ऐसा ही कथन करे, परिणमन करता रहे तो उसकी श्रागम पर 
भी श्रद्धा कहाँ है ? 


चिलोकी नाथ अ्ररहंतदेव ने तो दिव्यध्वनि में ऐसा कहा है कि शुभ 
व अशुभ - दोनों ही भाव श्रविशेषरूप से वंधन के ही कारण हैं, इसलिये 
निषेध करने योग्य ही हैं। भाई ! यह तो वोरों का मार्ग है। यह वात 
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सुनकर जिसका कलेजा कंपित हो जाय - ऐसे कायरों का यह काम नहीं 
है । कहा भी है :-- 

“बचनामृत वीतराग के, परम शान्तरस मुल । 

झौषधि जो भवरोग की, कायर को प्रतिकूल ॥ 


वीतराग के वचन शान्तरस से भरे हुये होते हैं तथा भवरोग का 
नाश करने के लिये परमौषधि के समान होते हैं, परन्तु जो शुभभाव मैं 
ही भ्नुरक्त हैं - ऐसे कायरों के लिये वे वीतरागी वचन प्रांतकूल पड़ते हैं । 


शास्त्रों में एकान्तरूप से शुभभाव के प्रेमी को तो नपुसंक (पुरुषार्थ- 
हीन) कहा है, क्योंकि उसके द्वारा घ॒र्में की प्रजा उत्पन्न नहीं होती । 
आत्मा की ४७ शक्तियों में एक वीये शक्ति है। जो स्वरूप की रचना 
करने में समर्थ हो, उसे वीर्य शक्ति कहते हैं। इस वीर्य शक्ति का कार्य 
आत्मा में केवल सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की निर्मल पर्याय की रचना 
करना है । वीयेशक्ति का कार्य राग की रचना करना नहीं है । श्रशुद्धता 
की रचना करने में जो वी झटक जाता है, वह कायरता है, नपुसकता है । 
मैं तो केवल राग का जानने-देखनेवाला ज्ञाता-रष्टा हूँ, कर्त्ता-भोवता नहीं 
हूँ - यह भूलकर राग का कर्ता बनना कायरता है। जो ऐसे कतृ त्व में 
श्रटकता है, उसे श्रवश्य बध होता है । 

कुछ लोग कहते हैं कि वीतराग की वाणी में यहाँ पुण्यभाव को जो 
बंध का कारण कहा है, वह तो निश्चय का कथन है; किन्तु इससे भिन्न 
व्यवहारनतय के कथन से भिन्न साधन-साध्य भाव भी तो कहा है श्रर्थात्‌ 
व्यवहार से पुण्य (शुभ) भाव को भी मोक्षमार्ग का साधन कहा है, क्‍या 
वह कथन जिनवाणी का नहीं है ? 


उत्तर :--हां, कहा है, परन्तु भाई ! जहाँ भिन्न साधन-साध्य की 
चर्चा है, वहाँ उसका तात्पयं यह है कि जिस सम्यग्डप्टि जीव को स्वरूप 
की निर्मेल दृष्टि के रूप में निश्चय सम्यक्त्व की प्राप्ति हुई है, उसको 
निश्चय सम्यक्‍त्व के साथ जो देव-शास्त्र-युरु की श्रद्धा का राग रहता है, 
उस राग को निश्चय सम्यक्त्व का निमित्त व सहचर होने से उपचार से 
व्यवहार से सम्यक्त्व कहा है । वह राग सम्यरदर्शन नहीं, चारित्र का दोष 
है । वह व्यवहार सम्यक्त्व रागरूप होने से है तो बन्ध का ही कारण, 
परन्तु उसे उपचार से मोक्ष का मार्ग कहा है। मोक्षमार्ग प्रकाशक के 
२५६ पृष्ठ पर बहुत ही सुन्दर स्पष्टीकरण किया है-- 
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“जिनमार्ग में कहीं तो निश्चय की मुख्यता से व्याख्यान है, उसे तो 
'सत्यार्थ - ऐसा ही है! ऐसा जानना । तथा कहीं व्यवहार की मुख्यता से 
व्याख्यान है उसे ऐसा नहीं है, वल्कि निमित्तादि की अपेक्षा से यह उपचार 
किया है! ऐसा जानना ।” 


भ्ज्ञानी शरीर, सम्पत्ति, प्रतिष्ठा और लौकिक ज्ञान के विकास की 
तीज रुचि (राग) में वर्तता है। वह इसी में अनादि से मर रहा है, अपना 
जीवन व्यर्थ बरवाद कर रहा है। उससे ज्ञानीजन कहते हैं कि भाई ! तू 
तो अनन्त आनन्द व शान्ति का घन पिण्ड हैं। उस त्रिकाली सत्‌ स्वरूप 
निज भआरात्मा पर लक्ष्य नहीं होने से, राग की रुचि ने ही तृझे घायल कर 
दिया है। तुमे अपने शुद्ध चेतन्यस्वरूप निजात्मा के प्रति श्ररुचि है, हद प 
है - यही तेरे दुःख का मूल है । 


श्री आनन्दघनजी ने भी यही कहा है - ६ ष अरोचक भाव' अर्थात्‌ 
जिसे परमात्मस्वरूप पूर्णानन्‍्द का नाथ भगवान आत्मा नहीं रुचता और 
राग रुचता है, उसे अपने आत्मा के प्रति हू प है। जो अज्ञानी स्वभाव के 
पक्ष में रहने के बजाय राग की रुचि के पक्ष में पड़ा है, उसे आचायेदेव 
समभाते हैं कि भाई ! शुभ व अशुभ दोनों ही भाव बन्ध के कारण हैं । 
भगवान की वाणी में दोनों कर्मो का निषेघ किया गया है | तू इस वात 
का भली प्रकार विचार कर, तेरा कल्याण श्रवश्य होगा । 


इसी अर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 
( स्वागता ) 
फर्म सर्वेमपि सर्वेबिदों यद्‌ 
बन्धसाधनमुशन्त्यविशेषात्‌ । 
तैन सर्वेसपि तत्प्रतिषिद्ध 
ज्ञानमेव विहितं शिवहेतुः ॥१०३।॥। 


श्लोकार्थ :--[ यत्‌ | क्योंकि [| सर्वेविदः | सर्वज्ञदेव [सर्वस्‌ श्रपि 
कर्स] समस्त ( शुभाशुभ ) कर्म को [ श्रविशेषात्‌ | अविशेषतया | बन्ध- 
साधनम्‌ | बन्ध का साधन (कारण) | उशन्ति | कहते हैं, [तैन] इसलिये 
(यह सिद्ध हुआ कि उन्होंने) | सर्वम्‌ श्रपि तत्‌ प्रतिषिद्ध | समस्त कर्म का 
निषेध किया है और | ज्ञानम्‌ एव शिवहेतु: वि हतं | ज्ञान को ही मोक्ष का 
कारण कहा है । 
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कलश १०३ पर प्रवचन न 
दया, दान, व्रत, तप, भक्ति श्रादि रूप शुभभाव हों या हिंसा भूठ, 
चोरी, कुशील, परियग्रह श्रादि अशुभ भाव हों - दोनों ही भाव विभाव भाव 
हैं तथा सर्वज्ञदेव ने इन दोनों ही भावों में कोई भी श्रन्तर किये बिना एक 
समान वन्ध का साधन कहा है । दोनों में एक भी धम्मे व धर्म का साधन 
नहीं है, बल्कि दोनों ही समानरूप से बंध के ही, साधन हैं । 


झ्राचार्य अ्रमृतचन्द्रदेव ने 'सर्वविद” कहकर सर्वज्ञदेव की साक्षी पूर्वक 
यह कहा है कि समस्त कर्म अ्रविशेषपने बन्धन के ही कारण हैं । बन्ध की 
श्रपेक्षा उनमें कोई अ्रन्तर नहीं है । जगत को यह' बात कुछ कठोर एवं 
कठिन लगती है, पर हम क्‍या करें ? एक समय में तीनकाल व तीनलोक 
को जाननेवाले सर्वज्ञदेव पुण्य-पाप के दोनों ही भावों को अविशेषरूप से 
बंध का साधन कहते हैं।जिस प्रकार विषय-कषाय के भाव बन्ध के 
कारण हैं, उसी प्रकार ब्रत, तप, शील, ब्रह्मचर्यादि शुभभाव भी बन्ध के 
कारण हैं; क्योंकि दोनों ही कमेचेतना हैं । इसलिये सर्वेज्ञदेव ने सर्व कर्मो 
का निषेध किया है तथा ज्ञान को ही मोक्ष का कारण कहा है । 


यह बात सामान्य जनों को सहज भाव से स्वीकृत नहीं होती, इस- 
लिये भ्राचायेदेव ने सर्वेज्ञ के भाधार से यह बात कही है | वर्तमान में बहुत 
गड़बड़ी चल रही है । श्रघिकांश जन ब्रत, तप, भक्ति आदि बाह्य क्रियाश्रों 
में ही धर्म मानकर अठके हैं । कहते हैं कि यही सव करते-करते मोक्षमार्ग 
व मोक्ष हो जायेगा, परन्तु भाई ! ये सब तो शुभभाव हैं, इन्हे सर्वज्ञ 
भगवान ने बंध का कारण कहा है । 

“ज्ञानमेव विहितं शिवहेतु:” इस चौथे पद में ग्ाचायंदेव ने पूरी तरह 
स्पष्ट कर दिया है, ज्ञान को ही अर्थात्‌ ज्ञानस्वरूपी भगवान ज्ञायक को ही 
मोक्ष का हेतु कह दिया है । 


प्रश्त :--ज्ञानमेव' कहने से क्या एकान्त नहीं हो जायेगा ? ऐसा 
कहो न कि कथंचित्‌ ज्ञान से एवं कथंचित्‌ शुभराग से मोक्षमाग होता है । 


उत्तर :--भाई ! कथंचित्‌ ज्ञान से व क्थंचित्‌ राग से मोक्षमार्ग 
होता है - ऐसा स्याद्वाद वीतराग शासन में नहीं है । यहाँ तो कहते हैं कि 
प्रभु ! तुम ज्ञानस्वरूप हो । तुम्हारे ज्ञानस्वरूप में पृण्य-पाप के विकल्प का 
प्रभाव है | ऐसे निर्मेल, निविकल्प, ज्ञानस्वभावी आत्मा में एकाग्रता करके 
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ज्ञानमात्र भाव का श्रनुभव करना, चेतन्‍्यरस का, वीतरागरस का, शान्तरस 
का अनुभव करना मोक्ष का कारण है । राय का श्रनुभव तो श्राकुलतामय 
दुःख एवं बन्ध का कारण है, संसार का का रण है, इसलिये सर्वेज्ञदेव का 
कथन है कि सर्व राग का निपध करके तू ज्ञान व श्रानन्दस्वरूप अ्रनुमव के 
रस का सेवन कर ! ज्ञानस्वरूप के श्रनूभव का रस भ्रताकुल झानन्द एवं 
वीतरागी शांति का रस है तथा यही एक मोक्ष का कारण है - ऐसा 
सर्वेज्ञदेव ने कहा है । 

व यहाँ व्यवहार साधक व निश्चय साध्य' - ऐसे प्रश्न को कहाँ 
झ्रवकाश है ? कहीं-कहीं पर व्यवहार को साधक कहा है, सो वह तो 
साधक दशा में ( शुद्ध रत्नत्रय रूप ) पर्याय के साथ व्यवहार - शुभराग 
कंसा होता है, इसका ज्ञान कराया है। यहाँ तो यह एक ही बात है कि 
ज्ञान एव विहितं शिव हेतु: शुद्ध चेतन्‍य स्वरूप म मशगूल होकर केलि 
करना ही मोक्ष का कारण है । भ्रहा वीतराग सर्वज्ञदेव जंन परमेश्वर की 
श्राज्ञा क्या है ? आगम में किस बात का निषेध किया है भौर क्या करने 
योग्य दर्शाया है - इस बात की लोगों को खबर ही नहीं है । 


चारों श्रनुयागों में एक ज्ञान को ही मोक्ष का कारण कहा भया है । 
शुद्ध चेतन्‍्यघनस्वरूप भगवान प्रात्मा में ही एकाग्र होकर श्रद्धान-ज्ञान व 
रमणता प्रगट करना हो मोक्षमार्ग है । स्वभाव से तो आत्मा स्वय चिकाल 
जानस्वरूप हे हो, किन्तु वर्तमान मे उस त्रिकाली ज्ञानस्वरूप आात्तमा में 
एकाग्रता करना हो ज्ञानमेव' का अर्थ है । 


ज्ञानमेव' कहकर आचार्यदेव ने यहाँ वर्तमान पर्याय में शुद्ध रत्नत्नय- 
रूप होने की बात की हूँ । भगवान श्नात्मा जो निकाली प्रूव ज्ञानस्वभावी 
बस्त है, उसमें एकाग्रता करना मोक्ष का कारण है । श्रशुभ की भाँति शुभ 
भी बध का कारण होने से धर्म का कारण नही हों सकता, अतः मोक्षमार्य 
में उसका निषव किया गया हें । स्व के भान विना एकान्‍्त से व्यवहार 
करते-करते निश्चय घर्मं हो जायेगा -ऐसी जिसे हठ है, वे भारी 
भ्रमणा में हैं । 

अरे ! शिवपुरी का राजा शिवभूप भगवान आत्मा राग ! में श्रटक 
गया। भ्रह्महा"”” ४“ ज्ञान, दशेन, आनन्द, शान्ति श्रादि अनन्त गुणों 
का भंडार गुणनिधान भगवान आत्मा अपनी निधि को भूलकर राम में 
._ र॒ति करता हैं, राग को अपना मानता है, घमंरूप मानता है; परन्तु भाई ! 
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राग शुभ हो या अशुभ - दोनों ही पर हैं, पुद्गल स्वभाव हैं, चेतन्यस्वभाव 
नहीं हैं तथा पर को अपना मानना तो चोरी है । . 


पण्डित बनारसीदासजी ने कहा है :-- 
“सत्ता की समाधि में चिराज रहे सोई साहू । 
सत्ता तें निकसि झौर गहै सोई चोर है।। ” 


राग को, पर को शभ्रपना माननेरूप चोरी के श्रपराध की सजा 
चारगति की जेल हैं । 


भगवान सर्वेज्ञदेव एवं श्राचायं भगवल्तों ने वीतरागी अतीन्द्रिय 
आनन्द को छापवाले प्रचुर स्वसंवेदन की दशा में रहनेवाले भावलिंगी 
मुनिवरों को मोक्षमार्गी एवं उस स्वसंवेदन को मोक्ष मार्ग कहा है। उनके 
पंचमहात्रत के व्यवहार रत्तत्रय के राग्र को मोक्षमार्गी नहीं कहा । एक 
ज्ञान को ही मोक्ष का हेतु कहा है। यहाँ 'ज्ञान' का अर्थ त्रिकाली ज्ञान- 
स्वभाव या द्रव्यस्वभाव नहीं है, परन्तु उस त्रिकाली द्रव्यस्वभाव में 
एकाग्रता करने से प्रगट हुई शुद्ध रत्तत्रयरूप चेतन्य की परिणति को यहाँ 
मोक्ष का साधन कहा है । 


प्रशण :--यपदि ऐसा है तो फिर १५-२५ लाख के बड़े-बड़े जिन- 
मन्दिरों, पंचकल्याण॒क प्रतिष्ठाग्रों, गजरथों, तीर्थेयात्राओं एवं स्वाध्यायादि 
की भी क्या आवश्यकता है ? 


उत्तर :--भाई ! ये सब बाह्य कार्य-कलाप तो अपने- अपने 
कारणों से होते हैं । क्या आत्मा इन कार्यों को कर सकता है ? जब एक 
द्रव्य दूसरे द्रव्य में कुछ भी फेर-फार नहीं कर सकता, तो आत्मा मन्दिर 
आदि कैसे बना सकता है ? जीव को तो मन्दिर बनने के काल में शुभ राग 
होता है उससे उसे पुण्य बंध होता है, धर्म नहीं । वह शुभराग मोक्ष का 
साधन नहीं है । साधक को भी बीच में ऐसे शुभभाव झाते श्रवश्य हैं । 
भक्ति, पूजा प्रतिष्ठा आदि करने के भाव ज्ञानी को भी आते हैं, परन्तु वे 
बन्ध के ही कारण हैं, धर्म के साधन नहीं । उपचार से इन्हें धर्म का साधन 
कहा जाता है, यह जुदी वात है । कहने में कोई दोष नहीं है, परन्तु वैसा 
मानना मिथ्यात्व है । 


शुभाशुभभाव राग है, रोग है, भ्राकुलता है, बन्ध का कारण है तथा 
ज्ञान द्वी एकमात्र मोक्ष का कारण है। निर्मेलानन्द शुद्ध चिदानन्दस्वरूप 
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भगवान श्रात्मा में एकाग्र होने पर जो शुद्ध चैतन्यमय निर्मल परिणति 
होती है, वह ज्ञान ही मोक्ष का कारण है। अहाहा'”““** ! ध्राचार्यों के 
कथन को यदि यथार्थ समझ ले तो निहाल हो जाय । 


बड़े-बड़े शास्त्रों की बड़ी-बड़ी वातें करे और परमार्थ प्रगट न करे 
तो इससे क्या लाभ है ? जिससे जन्म-मरण न मिटे, वह बात बाहर से 
कितनी ही बड़ी क्‍यों न दिखे, उसकी मोक्षमार्ग में कोई कीमत नहीं है । 


झन्तर में भगवान आत्मा शिवपुरी का राजा चै।|न्यदेव अ्रपनी 
प्रनन्त गुणों की समृद्धि से शोभित हो रहा है । जो अपने चैतस्यस्व॑रूप में 
एकाग्र होकर “राजते” शोभित होता हैं, वही राजा है । 


अपने ज्ञान व आनन्द स्वरूप सें एकाग्र होना ही ज्ञान चेतना है । 
जो शक्तिरूप से ज्ञान त्रिकाल विद्यमान है, उसे पर्याय में प्रगटण करने का. 
नाम ज्ञान चेतना है भर इसे हो भगवान ने मोक्ष का साधन कहा है। . 


जब कि समस्त कर्मों का निषेध कर दिया गया, तव फिर मुनियों को 
किसकी शरण रही सो अ्रब कहते हैं :-- 
(शिखरिरंी ) 
निषिद्ध सर्वस्मिन्‌ सुकृतदुरिते कमेरिय किल 
प्रवुत्ते लेष्कस्थें न खलु सुर्ुयः सन्त्यशरखा: । 
ठदा ज्ञाने ज्ञानं प्रतिचरितसेषां हि शररां 
स्वयं विन्दन्त्येते परममसृतं ततन्न निरता: ॥१ ०४।। 


श्लोकार्थ :-[ सुक्ृतदुरिते रूवेस्मिन्‌ कमेरि। किल निषिद्ध | शुभ 
श्राचरणरूप कम और झशुभ आाचरणरूप कर्म - ऐसे समस्त कर्मो का 
निषेघ कर देने पर [ नेष्कस्यें प्रवृत्ते | निष्कर्म ( चिवृत्ति ) अवस्था में 
प्रवतेमान, [ सुनयः खलु भ्रशरणाः न सन्ति | मुनिजन कहीं अशररण नहीं 
हैं; [तदा] (क्योंकि) जव निष्कर्म भ्रवस्था प्रवर्तमान होता है, तब [ज्ञाने 
प्रतिचरितम्‌ ज्ञानं हि] ज्ञान में श्राचरण करता हुआ - रमरण करता हुआ - 
परिणमन करता हुआ ज्ञान ही [एणां] उन मुनियों को [शरणं] शरण 
है; [एते] वे [तन्न निरता: | उस ज्ञान में लीन होते हुए [परमम्‌ अमृतं | 
परम प्रमृत का [ स्वयं | स्वयं [ विन्दन्ति | अ्रनुभव करते हैं - स्वाद 
लेते हैं। 
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भावार्थ :--किसी को यह शंका हो सकती है कि जब सुकृत और 
दुष्कृत - दोनों का निषेध कर दिया गया है, तब फिर मुनियों को कुछ भी 
करना शेष नहीं रहता, इसलिये वे किसके आश्रय से या किस श्रालम्बन के 
द्वारा मुनित्व का पालन कर सकेंगे ? आाचार्यदेव ने उसके समाधानार्थ कहा 
है कि समस्त कर्मो का त्याग हो जाने पर ज्ञान का महा शरण है । उस 
ज्ञान में लीन होने पर सर्व झ्राकुलता से रहित परमानन्द का भोग होता है, 
जिसके स्वाद को ज्ञानी ही जानते हैं । अ्रज्ानी कपायी जीव कर्मो को ही 
सबवेस्त्र जानकर उन्हीं में लीन हो रहे हैं, वे जानानन्द के स्वाद को नहीं 
जानते । 

कलश १०४ पर प्रवचन 


इस कलश में शंका-समाधान को शेली में यह कहा गया है कि 
जब समस्त शुभाशुभ कर्मो का निपेघ कर दिया गया है, तब फिर मुनियों 
को किसकी शरण रही ? शुभाशुभ का निपेव करने से क्‍या वे श्रशरण 
नहीं हो जावेंगे ? अशुभ भाव का तो उनके अस्तित्व ही नहीं है, शुभभाव 
भी वन्ध का कारण है, धर्म नहीं है - ऐसा कहकर शुभभाव का भी यहाँ 
निपेघ कर दिया गया है। पाँच महात्नत, पाँच समिति, तीन गुप्ति श्रादि 
व्यवहार धर्म का भी निषेघ कर दिया है, तो फिर मूनिराज किसका 
आलंबन करें ? 

शिष्य के इस प्रश्न का समाधान करते हुये आचार्यदेव इसी कलश 
में आगे कहते हैं कि मुनिवर शुभाशुभ समस्त कर्मो का निषेघ करके निष्कर्म 
अवस्था में प्रवृत्त होते हैं । शुभाशुभ कर्म रहित निष्कर्म अवस्था को प्राप्त 
होकर मुनिवर शुद्धोपयोगरूप चेतन्य की निर्मल अवस्था में प्रवत्ति करते 
है | वे रागरूप कर्म से निव्‌ त्त होकर ज्ञानचेतनारूप कम में प्रवृत्त होते हैं । 
उन्हें शुद्ध चैतन्य का शरण है, अतः वे अशरण नहीं हैं । 


यह वात लौकिक जनों की समझ में नहीं आती, उनके चित्त में 
आसानी से नहीं बंठती, इसकारण बेचारे वे अनंतकाल से शुभाशुभ कर्म में 
ही श्रठके हैं; परन्तु भाई ! शुभाशुम भाव कोई श्रपूर्व वस्तु नहीं है । ये 
भाव तो निगोद के जीवों को भी नित्य हुआ करते हैं । 


कन्द-मूल की एक राई वरावर टुकड़ें में भी अश्तव्थ औदारिक 
शरीर होते हैं और प्रत्येक शरीर में शक्ति अपेक्षा भगवान स्वरूप चैतन्य 
स्वभावमय अनंत निगोदिया जीव रहते हैं । यद्यपि वहाँ उन्हें देव-शास्त्र-गुरु 
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का योग नहीं है तथा दानादि शुभ व्यवहार भी संभव नहीं है, तथापि 
प्रत्येक जीव को क्षरा-क्षण में अशुभ-शुभ भाव हुआ करते हैं। ऐसी शुभा- 
शुभ भावरूप कर्मधारा उनके निरन्तर चलती रहती है, श्रतः शुभाशुभ 
भाव किसी क्रो कोई नवीन वस्तु नहीं है । . 


यदि शक्‍्करकन्द के ऊपर की लाल छाल का लक्ष्य छोड़ दें तो 
अ्रन्दर पूरा का पूरा लाल छाल से जुदा शक्कर जैसी मिठास वाला शक्‍कर- 
कन्द ही है, उसीप्रकार भगवान आरात्मा के ऊपर की शुभाशुभभाव रूप 
वृत्ति (पर्याय) का लक्ष्य छोड़ दें तो अन्दर में शुभाशुभ भाव से भिन्न 
चेतन्यस्वहूप अतीन्द्रिय आनन्द के रस से भरा हुआ अमृत का कन्द ही है । 
जैसा शक्करकन्द मिठास का कन्द है, वेसा ही भगवान आत्मा चिदाननन्‍्द 
का कन्द है। इसप्रकार शुभाशुभकर्म से रहित होने पर मुनिवर अशरण 
नहीं है, बल्कि उन्हें चिदानन्दकन्दस्वरूप भगवान शआ्रात्मा शरण है - ऐसा 
यहाँ कहा गया है | 

देखो, यहाँ 'सुक्ृत' अर्थात्‌ शुभाचरणरूप कर्म की बात कहकर दया, 
दान, ब्रत, भक्ति आदि शुभभाव का तथा 'दुरित' कहकर हिसा, भूठ, चोरी 
कुशील आदि अशुभभभावों का निपेघ करके मुनिवरों को निष्कर्म कहा है । 
ऐसी निष्कर्म अवस्था को प्राप्तकर मुनिवर शुद्धभाव में अर्थात्‌ शुद्ध चेतन्य- 
स्वरूप में प्रवत्ति करते हैं। अहो ! ऐसा वीतराग मार्ग परम अश्रदभत एवं 
श्रलौकिक है । अन्य सभी मार्ग अमार्ग हैं, . विपरीत मार्ग हैं । यही एक 
वीतराग सर्वेज्ञ परमेश्वर की वाणी द्वारा प्रगट हुआ सम्यक्‌ मोक्षमार्ग है । 


अहाहा' ! मुनिवरों की स्वयं शुद्ध चेंतन्यघन भगवान आत्मा 
के अतीन्द्रिय आनन्दरस-बीतरागरस-शान्तरस में प्रवृत्ति होती है। यह 
मुनिवरों का अन्तरंग प्रवर्तत है, यही वस्तुतः मुक्ति का मार्ग है। पंच 
महात्रत एवं नग्नता मुनिपना नहीं है । यह तो मुनिपने का सहचारी जड़- 
रूप वाह्य लिग है । 


जिसका चित्त ऐसे परम-पावन वीतराग मार्ग को छोड़कर शुभाशभ 

भाव में रमता है, वह एक प्रकार से विषयों में ही रमता है, क्योंकि इसी 
ग्रल्थ की ३१वीं गाथा में साक्षात्‌ अ्रहंत: भगवान और भगवान की वाणी 
को भी इन्द्रियों के विषय में सम्मिलित किया है । वहाँ कहा है कि पाँचों 
द्रव्येन्द्रियों, खण्ड-खण्डरूप भावेन्द्रियों एवं इन्द्रियों के विषयभूत पदार्थों 
“, (स्त्री, पुत्र, कुटुम्ब॒ एवं देव-शास्त्र-गुरु) को जीतकर अर्थात्‌ इन सबकां 
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लक्ष्य छोड़कर जो अपने शुद्ध तन्यमय भगवान आत्मा का अनुभव करता 
है, वह जितेन्द्रिय जिन है । देखो, यह चैतन्य की प्रतृत्तिरूप निष्कर्म प्रवतंन 
ही मुनियों को शरण है । 

इसप्रकार निष्कर्म श्रवस्था में प्रवर्तन करते हुये भी मूनिगण भ्रशरण 
नहीं है । उन्हें शुद्ध चैतन्यघनस्वरूप निज आत्मा की शरण प्राप्त है। 
उनकी राग की शरण छूटी तो भगवान श्रात्मा की शरण उन्हें प्राप्त 
हो गईं। दर्शन-पूजन में जो 'चत्तारि शरण आदि बोला जाता है, वे तो 
व्यवहार की बाते हैं । यहाँ तो निश्चय शरण की बात है । श्ररहंतादि को 
शरण में जाने से तो दर्शन-पृजन-भक्तिरूप शुभराग के हो नाना विकल्प 
उठते हैं और ये विकल्प शुभराग होने से बंध के ही कारण हैं, भ्रतः सर्वज्ञ- 
देव द्वारा सम्पूर्ण राग का ही मोक्षमार्ग में निषेध किया गया है। 


यह वात कोई साधारण बात नहीं है, अ्रनन्‍्त केवलियों की दिव्य- 
ध्वनि द्वारा कही हुई बात है एवं साक्षात्‌ सीमन्धर स्वामी को दिव्यध्वनि 
से सुनकर श्री कुन्दकुन्दाचाये देव द्वारा लिखी गई है। वे यहाँ कहते हैं कि 
अशुभ भ्राचरण की तरह शुभ श्राचरणरूप कर्म.का भी निषेध करनेवाले 
मुनिगण अशरण नहीं हैं । - 

शुभाचाररूप पंचाचार - ज्ञानाचार, दर्शताचार, चारित्राचार, 
तपाचार वोर्याचार का निषेध हो जाने पर मुनिगणा वाह्याचार रहित'हो 
जाने से भ्रशरण नहीं हो जाते, परन्तु श्रन्दर मेंजो त्रिकाल सच्चिदानन्दस्वरूप 
भगवान श्रात्मा विराजमान है, उसके ज्ञान-श्रद्धान एवं स्थिरता में श्राचरण 
करते हैं, इच्छा निरोधरूप आनन्द में श्राचरण करते हैं तथा वीर्य की 
शुद्धता की रचना में आचरण करते हैं। इसप्रकार मुनिजन श्रतीन्द्रिय 
अ्रानन्‍्द की रमण॒तारूप पंचाचार पालते हैं। श्रतः निष्कर्म अ्रवस्था में भी 
मुनिजन स्वरूप के श्राचरणरूप पंचाचार के पालक होने से अ्रशरण 
नही हैं । ४ 

अहाहा.......*« ! मुनिदशा भ्रलौकिक होती है । मुनिवर बाह्य में 
वस्त्र से रहित और अन्दर के राग के विकल्प से रहित शुद्ध चेतन्य के 
ध्यान में मग्त होकर आानन्दरूपी अ्रमृत के घूट पीते हैं । जैसे कोई गन्न का 
मीठा रस गटक-गटक कर पीता है, उसीप्रकार धर्मी पुरुष श्रन्तर में श्रती- 
र्द्रिय आनन्द का रस गटक-गटक कर पीते हैं। उन्हें वहाँ से बाहर 
निकलना अच्छा नहीं लगता । श्रहो ! धन्य वह चारित्रदशा ! इसे ही यहाँ 
निष्कर्म श्रवस्था कहा है । 
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झव कहते हैं कि जब ऐसी निष्कर्म दशा होती है, तब ज्ञान में 
आचरण करता हुआ, रमण करता हुआ, परिणमनच करता हुआ जान ही 
उन मुनियों को शरण है । 

देखो, इसे कहते हैं श्राचरण ! जञानानन्दस्वरूप भगवान आत्मा मे 
चरना-रमना ही यथार्थ आचररा है श्र निजस्वरूप की शररा में जाना 
ही यथार्थ शरण है । जिसके बाद कोई अन्य आचरण न करना पड़ एवं 
किसी अन्य की शरण में न जाना पड़े, वही सच्चा आझ्राचरण व वहां 
सच्ची शरण है | 

शुभाशुभभावरूप आचरण ये तो जहर है, क्योंकि वह अमृतस्वरूप 
भगवान आत्मा से विरूद्ध है और वन्ध का साधक है | इसलिये मुनिजन 
शुसाचरणुरूप कर्म का निषेघ करके अन्तर में निविकल्प आनन्दरूपी श्रमृत 
का वेदन करते हैं । यही मुनियों का सच्चा आचरण है । 


अहो ! मुनि की चारित्रदशा, अनुभव की स्थिरतारूप दशा कोई 
अलौकिक है । टीकाकार पदमप्रभमलधारिदेव ने नियमसार के २५३ वें 
कलश में तो यहाँ तक कह दिया है कि अतीन्द्रिय आनन्द में भूलते-रमते 
हुये मुनि में व सर्वज्ञ वोतरागदेव में जो अन्तर देखता है, वह जड़ है। 
अ्रहा ! मुनि की ऐसी वीतरागी आनन्दमयी चारित्रदशा है। समयसार 
नाटक में वनारसीदासजी ने कहा हैं कि “मुनिजन अपने आनन्द की दशा 
में रमते हैं, वही उनका मोक्षमार्गरूप आचरण है, परन्तु उन्हें जो पंच 
महाव्रतादि का राग उठता है, वह जगपन्त है, संसारमार्ग है। भाई ! 
चारित्रदशा तो अन्तर की चीज है, वाहर से उसका कोई सम्बन्ध नहीं है । 

यहाँ कहते हैं कि भगवान चैतन्य रत्नों से भरा रत्नाकर ( समुद्र ) 
है | इसमें एकाग्र होकर श्राचरण करते हुये, रमण॒ता करते हुये, वीतरागी 
आनन्द का अनुभव करनेवाले मुनियों को अपने आत्मा की शरण है । राग 
का निपेत्॒ करके अन्तर में डूतनेवाले मुनिवरों को निज शुद्धात्मा ही शरण 
है । पंचपरमेष्ठी के शरण की बात कहो है. वह तो व्यवहार से निमित्त की 
अपेक्षा से “शरण” की वात है । 


वीतराग का मार्ग निवृत्ति का माग है। तथापि शुद्धात्मा में प्रवृत्ति 
की अपेक्षा से इसे प्रवृत्ति मार्ग भी कहा जाता है| स्वयं शुद्ध चिदानन्द- 
स्वरूप, शिवस्वरूप प्रभु आत्मा शिवपुरी का राजा है। इसमें आचरण 
करते हुये मुनिवरों को एक ज्ञान की शरण है । यहाँ ज्ञान का अर्थ शास्त्र- 
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ज्ञान नहीं है । शास्त्रज्ञान तो विकल्परूप है। यहाँ तो “ज्ञान में आचरण 
करते हुये” का श्रथ “स्वभाव में आचरण करते हुये, रमण करते हुये” 
किया है । यहाँ ऐसी अ्रशंका नहीं करना चाहिये कि यह एकान्त कथन 
किया है । एकान्त है, परन्तु यह सम्यक्‌-एकान्त है । तात्पयं यह है कि राग 
शरण नहीं है । 0 

प्रब कहते हैं कि उस ज्ञानस्वभाव में लीन होता हुआ साघक आत्मा 
स्वयं परम अमृत का पान करता है । “स्वयं” श्रर्थात्‌ राग की अपेक्षा बिना, 
विकल्प की अपेक्षा बिना साधक परम श्रम्ृत का आरास्वाद लेता है। पहले 
अभ्यासरूप व्यवहार रत्नन्॒य का शुभराग था, उससे निश्चय रत्नत्रयरूप 
अमृत का स्वाद आया हो ऐसा नहीं है । कैसा गजब का कलश है ! इस 
छोटे से एक ही कलश में मानो जिनवाणी का सव सार भर दिया है। 

संसारी प्राणी बाहरी प्रवृत्तियों में इतना अधिक उलभा रहता 

है कि उसे संसार के भ्रशुभ भावों से ही निवृत्ति नहीं मिलती । पूरे दिन 
घंघा-व्यापार करने में, स्त्री पुत्रादि परिवार का भरण-पोषण करने में, 
सबको राजी रखने में, मेल-जोल बढ़ाने में ही उलभा रहता है । कदाचित्‌ 
पाँच-पचास लाख की सम्पत्ति हो जाय तो फिर तो पूछना ही क्‍या है ? 
इन्हीं सब पाप कार्यो में मग्त होकर फूला-फूला फिरता है। इसमें तो इसे 
शुभभाव का भी अ्रवसर नहीं है तो आत्मा के हित के लिए निवृत्ति तो 
कहाँ से मिले ? 


यहाँ तो इससे भी श्रागे यह कह रहे हैं कि देवदर्शन, गुरुपासना, 
दान, तप, संयम, स्वाध्याय आदि जो शुभभावरूप श्राचरण है, वह भी राग 
है, बन्ध का कारण है, संसार का कारण है तथा जो इन्हें धर्मरूप जानता- 
मानता है, वह भी संसार परिभ्रमण के ही पंथ में है । 

प्रश्न :--सम्यरइष्टि के भी तो ये देवपूजा-गुदुपास्ति आदि षट 
आवश्यक कर्म होते हैं ? 

उत्तर :--हाँ, जब-तक पूरा वीतराग न हो जावे, तब तक ज्ञानी 
को भी ये सब होते हैं, परन्तु उन्हें वह बन्ध का कारण जानता है । 

अहाहा...........! मुनिवर तो परम श्रम्ृत का स्वाद लेते हैं। घी 
का श्ौर शक्कर का स्वाद तो जड़ का स्वाद है, ये कोई चैतन्य का स्वाद 
नहीं है और यह जड़ का स्वाद जीव को आता भी नहीं है, क्योंकि जीव 
तो रस, रूप, गंध व स्पर्श से सर्वथा भिन्‍न वस्तु है । भ्ररस, अरूपी आत्मा 
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को रूप, रस वाले अ्रजीव का स्वेद नहीं आता । हाँ, रूप, रस को जानते 
हुये जीव को जो ऐसा रागात्मक जान होता है कि - “यह ठीक है, यह 
ठीक नहीं है” वस जीव उस राग का ही स्वाद लेता है, रूप-रस का नहीं । 
इसी प्रकार स्त्री के संयोग में स्त्री के विषय का स्वाद जीव को नहीं तआ्राता ; 
क्योंकि स्त्री का शरीर तो हाड़-माँस-रूघिर का बना हुआ जड़ है, श्रजीव 
है; परन्तु 'यह ठीक है' - ऐसा जो राग होता है, उस राग का स्वाद उसे 
झ्राता है, किन्तु वह राग का स्वाद जहर का स्वाद है, दुःखरूप है। धर्मी 
को निज भ्रात्मा के आश्रय से जो परमआनन्द का स्वाद आता है, वही 
सुख का स्वाद है । 


यहाँ जो 'परम अमृत का अनुभव करते हैं' -ऐसा कहा है, वह मुनि 
की प्रधानता से कहा है; क्‍योंकि यहाँ प्रचर स्वसंवेदन की बात करनी है । 
पांचवीं गाथा में आता है कि मनियों को प्रचुर स्वसंवेदन होता हैं । चौथे 
गुणास्थान में संवेदन है, परन्तु वह जघन्य है, श्रल्प है। पांचवें गुणस्थान में 
उससे विशेष झ्रानंद है तथा छट्ठे गुणस्थान में मुनिराज को प्रचुर स्व-संवेदन 
है। जितना स्व-संवेदनरूप आनन्द का स्वाद है, उतना भ्राचरण है 


हो ! चिदानन्दमय त्रिलोकीनाथ भगवान भात्मा में एकाग्र होते, 
रमते-जमते जो परम अ्रमृतरूप आनन्द का स्वाद आता है, उसका नाम 
श्राचरण है, और उसी का नाम मुनिपता है। सर्वेज्नदेव की दिव्य देशना 
धर्थात्‌ परमागम में ऐसा कथन आझाया है । 


कलश १०४ के भावाथ पर प्रवचन 


“जब सुकृत और दुष्कृत - दोनों का ही निपेव कर दिया गया है, 
तव फिर मुनियों को कुछ भी करना शेष नहीं रहता, फिर वे किसके आश्रय 
से या किस आलम्वन द्वारा मुनित्व का पालन कर सकेंगे ? "; 


देखो, यहाँ यह प्रश्न है कि जब हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील तथा 
क्रोधादि दुष्कृत भ्रर्थात्‌ अशुभ आचरण तथा दया, दान, ब्रत, तप, शील, 
संयमादि सुक्ृृत श्र्थात्‌ शुभ आचरण - सब का ही निपेघ कर दिया गया 
तो फिर मुनियों को करने को रहा ही क्‍या ? 'पाँच महात्रत, पाँच 
समिति, तोन गुप्ति आदि अट्ठाइस मूलगुणरूप शुभाचरण धर्म नहीं है' - 
ऐसा कहकर जब मूलगुणों का ही निपेघ कर दिया तो फिर मनिजन 
किसके आश्रय से अपने मृनिधर्म का पालन करेंगे ? 
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इस प्रश्न का समाधान करते हुये आचायदेव ने प्रस्तुत कलश में 
कहा है कि - “सर्व शुभाशुभ कर्मों का त्याग हो जाने पर भी मुनिजनों को 
ज्ञान महाशरणभूत है” - भ्रपती भगवान आत्मा त्रिकाल ज्ञानस्वरूप 
परमात्मस्वरूप है, उसमें लीन होना ही ज्ञान की महाशरण है । 

अट्ठाइस मूलगरुगरूप शुभाचरण पुण्यबंध का कारण है, धर्म तो 
इससे भिन्न चेतन्यमृरति, सहजानन्दस्वभावी परमपदार्थ आत्मा के झाश्रय 
से प्रगट होता है; भ्रतः वही एकमात्र परम शरखभूत है| मुनिवर जिस 
निर्मेल परिण ति द्वारा स्वभाव की इष्टि व लीनता करते हैं, उस वीतराग 
परिणति को एकमात्र शरण त्रिकाल शुद्ध भ्ात्मद्रव्य ही है। त्रिकाली श्र व 
श्रात्म वस्तु, जो सच्चिदानन्द, पुर्णानन्‍्द, सहजानन्द, अ्रक्ृत्रिम, सहजात्म- 
स्वरूप, अविनाशी, श्रनंत ग्रुणधाम सदा ही अपने अ्रन्दर विद्यमान है, 
उसका आश्रय करके उसी में लीन होना ही सच्ची शररा है । 


भाई ! यह वीतराग का मार्ग लोक पद्धति से सम्पूर्णेत: भिन्‍न है । 
सत्‌ अर्थात्‌ शाश्वत ज्ञान व श्रानन्द जिसका स्वभाव है - ऐसा प्ात्मा ही 
मुनियों को परम शरण है। उस आत्मा के आश्रय से मुनियों को जो 
निश्चय सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र रूप भ्रनाकुल श्ानन्द का स्वाद भञाता है, 
वही मुनिधर्म है। ह 

धर्म तो उसे ही कहते हैं, जिसमें श्रात्मा के अतीन्द्रिय श्रानन्‍्दरस का 
चेदन होता है । शुभाशुभभाव तो कर्म रस-है, इसका स्वाद जहर का स्वाद 
है। शुद्ध की श्रपेक्षा से दोनों जहर हैं । श्रशुभ तीत्र जहर है व शुभ मंद 
जहर है, किन्तु हैं दोनों ही जहर, इसलिये दोनों का ही निषेध किया गया 
है । एक शुद्ध चेतन्यघनस्वरूप श्रात्मा में लीनता करना ही अमृतस्वरूप 
का स्वाद है भौर यही धर्म है। 


भ्रागे १५१ वीं गाथा में भी आयेगा कि - परमार्थ परम पदाथर्थे, 
प्रनादि-अनंत, सच्चिदानंदमय नित्यानन्दमय प्रभु आत्मा ही शरण है। 
इसमें तन्‍्मय हो जाने पर जो आनन्दरस का श्रनु भव आता है, वह अ्रनुभव 
ही परमार्थ मुनिपना है । 

दो हजार वर्ष पूर्व इस शब्दरूप शास्त्र के कर्ता दिगम्बराचार्य 
भगवान दुन्दकुन्द ने तथा एक हजार वर्ष पूर्व इस ग्रन्थ के टीकाकार 
आ्राचाये श्रमृतचन्द्र ने मुनि का स्वरूप दर्शाते हुये लिखा है पुण्य व पाप के 
विकल्पों का निषेध करते हुये जिन्हें अपने शुद्धचेतन्यस्वरूप के शअतीन्द्रिय 
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आननन्‍्दरस का जघन्य स्वाद आता है, वे सम्यररष्टी हैं श्रौर प्रचुर स्व- 
संवेदन है, वे मुनि हैं । मुनिपने में अपनी निर्मल परिणति को वस्तु स्वभाव 
का शरण रहता है तथा यह निर्मल पर्याय भी शररा है । 


प्रश्च:--स्वभाव व पर्याय दोनों को शरण किस श्रपेक्षा से कहा है ? 


उत्तर:--निर्मेल पर्याय भगवान आत्मा की शरण ग्रहण करता है । 
इससे तो श्रात्मा को शरण कहा तथा राग शरण नहीं है, इस शअपेक्षा 
निर्मेल परिणति को शरण कहा जाता है । वास्तव में तो पर्याय को एक 
ध्रूव भात्मा ही शरण है । 

गाथा ७१ में भी आ चुका है कि वस्तु का स्वभावरूप परिणमन 
भी वस्तु है। भगवान आत्मा का ज्ञान व आनन्द स्वभाव है, उसका 
स्वभावरूप परिणमन भी वस्तु है। वहाँ कहा है कि “इस जगत में जो 
वस्तु है, वह स्वभावमात्र ही है। तथा 'स्व' का अनुभवन ( परिणमन ) 
होना, वह स्वभाव है। क्योंकि स्व के परिणमन में स्वभाव का भान 
हुआ कि वस्तु ऐसी है; इसलिये स्व का परिणमन स्वभाव है। “इसलिये 
निश्चय से जान का होना, परिणमन होना वह आत्मा है ।” देखो ! शुद्ध- 
रूप से परिणमना ही आत्मा है - ऐसा कहा है । वापु ! वात बहुत सूक्ष्म 
है, किन्तु जनम-मरण रहित तो एक इस वीतरागभाव से ही होते हैं । 
यह वीतरागभाव अयूर्वे है । अरे ! जिसे यह सुनने को नहीं मिलता, वे 
विचार क्या करें ? 

' जिसके ज्ञान में रागादि जड़ वस्तुओं का भान होता है, वह जानने- 
वाला चेतन्य महाप्रभु है । उसमें जो पर का ज्ञान होता है, वह ज्ञान भ्रपना 
स्वरूप है, पर को जाननेवाला ज्ञान कहीं पररूप नहीं हो जाता । जो ऐसा 
समभता नहीं है, वह विचार क्या करे ? स्वभाव से विरूद्ध पुण्य-पाप के 
भावरूप से परिणमता है, क्रोधादिभावरूप से परिणमता है। राग की रुचि 
व निज चेतन्यरूप की अ्रूचि ही क्रोध है। शरेरे ! ऐसे क्रोधादि रूप से 
परिणमता हुआ जीव चारगतिरूप संसार में ही अ्रनंतकाल तक परिभ्रमण 
करता है । आत्मा के स्वभावरूप ( ज्ञानस्वभावरूप ) परिणमना, होना ही 
आत्मा है और यही शरण है, धर्म है । 

यहाँ कहते हैं कि “नान ( आत्मा ) में लीन होने पर सर्व झाकुलता 
से रहित परमानन्द ( परमामृत ) को भोगता है ।” यही सच्चा मुनिपना 
है । इसका स्वाद ज्ञानी ही जानते हैं, अज्ञानी का उसकी खबर नहीं है । 


कलश १०४ |] [5१ 


अहाहा “ ४४४“ | पूर्णाननद का नाथ आत्मा अतीचन्द्रिय आनन्द के रस 
से भरपुर है। इस आनन्दकत्द स्वरूप में रमना - लीन होना और प्रम 
आनमन्दमय परिशति का भोग करने का ताम कम व मुनिपना है, धर्म है, 
चारित्र है, मोक्ष का मार्ग है। भाई * संसार में मुक्ति होने का एक यही 
उपाय है। यह लोगों को कठिन लगता है, इसलिये हो-हल्ला करते हैं कि 
“यह कथन तो मात्र निश्चय का है, ” परन्तु भाई ! निश्चय ही सत्य है, 
यथार्थ है, आश्रय करने योग्य है; व्यवहार तो उपचार है, लौकिक कथन- 
मात्र है। द्रव्यसंग्रह में श्राया है कि व्यवहार लौकिक है और भगवान 
श्रात्मा परमार्थे निश्चय वस्तु है लोकोत्तर है । 

आत्मा चैतन्य महाप्रभु चिदानन्द की गांठ है। जैसे रत्न की गाँठे 
खोले वो रत्न ही निकलते हैं, 3सीतरह ज्ञानानन्दरत्न की गांठ स्वरूप प्रभु 
प्रात्मा को खोले तो श्रर्थात्‌ राग से एकत्व छोड़कर स्वभाव में एकत्व करे 
तो उसमें से ज्ञान व आनन्द प्रगट होता है। इस आनन्द के स्वाद को 
अज्ञानी नहीं जानता | कषायभावों में लीन कषायी जीव श्रकपायस्वभावी 
जानानन्द स्त्ररूप को क्या जाने ? जैसे मिर्ची का जीव मिर्ची में घर 
बनाकर भिर्ची में ही रहता है और उसी में तन्‍्मय हो जाता है। उसी- 
प्रकार श्रज्ञानी-कषायी जीव कषायों में घर बनाकर कपायभावों में हो 
रहते हैं तथा स्वयं का पआ्रात्मा श्र्थात्‌ आप स्वयं जो ज्ञानानन्दस्वरूप हे; 
उसकी उसे खबर नहीं है। वह तो प्रुण्य क्रियाओं में ही अपना सर्वेस्व 
मानकर उसी में लीन रहता है। इसकारण उसे ज्ञानानन्द का स्वाद 
नहीं श्राता । 

श्य्म्ाधा 
४, ,,तिनकी श्रवस्था निरावलस्ब नांही 


सिष्य कहे स्वामी तुम करनी श्रसुभ सुभ, 
कीनी है निषेध भेरे संस सन मांही है। 
मोखके सधेया ग्याता देसबिरती मुनीस, 
तिनकी श्रवस्था तो मिरावलंब नांही है।। 
कहै गुरु करसको नास श्रनुभौ श्रभ्यास, 
ऐसी अ्रवलम्ब उनहीकी उन पांही है। 
निरुषाधि आतम समाधि सोई शिवरूप, 
ओर दोर धूप पुदगल परछांही है (८।। 
- समयसार नाटक, पुण्य-पाप एकत्व द्वार 


समयसार गाथा १५१ 
श्रथ ज्ञान मोक्षहेतु साधघयति-- 


परमट्टी खलु समझो सुद्धों जो केवली मुणी सारणी । 
तम्हि द्विदा सहावे सुखिखिणों पावंति खिव्वारं ॥॥१५१॥ 


परमार्थ: खलु समयः शुद्धो यः केवली सुनिर्जानी । 
तस्मिन्‌ स्थिरताः स्वभावे सुनयः प्राप्नुवंति निर्वाणम्‌ ॥१५१॥ 
ज्ञान हि मोक्षहेतु,, ज्ञानस्प शुभाशुभकर्म णोरबंधहेतुत्वे सति मोक्ष- 
हेतुत्वस्थ तथोपपत्ते: । तत्तु सकलकर्मादिजात्यंतरविविक्तचिज्जातिमान्न: 
परसार्थ श्रात्मेति यावत्‌॥। स तु युगपदेकीभावप्रवृत्तज्ञानगसनसयतया 
समय:, सकलनयपक्षासंकीरॉकज्ञानतया शुद्ध, केवलचिन्मात्रवस्तुतया 


श्रब यह सिद्ध करते हैं कि ज्ञान मोक्ष का कारण है :-- 


परमार्थ है निश्चय, समय, शुध, केवली, घुनि, ज्ञानि है 
तिष्ठे जु उसहि स्वभाव सुनिवर, मोक्षकी प्राप्ती करे ॥१५१॥। 


गाथार्थ :--[ खलु | निश्चय से [य:] जो [ परमार्थ: ] परमार्थ 
(परम पदार्थ) है, [समय: | समय है,' [शुद्ध:] शुद्ध है, [ केवली ] केवली 
है, [मुनि] मुनि है, [ ज्ञानी ] ज्ञानी है, [तस्मिन्‌ स्वभावे | उस स्वभाव में 
[स्थिरताः | स्थित [सुन्रयः | मुनि | निर्वाणं | निर्वाण को [ प्राप्चुवति] 
प्राप्त होते हैं । 


टीका :-ज्ञान मोक्ष का कारण है, वर्योंकि वह शुभाशुभ कर्मों के 

वन्ध का कारण नहीं होने से उसके इसप्रकार मोक्ष का कारणपना बनता 
है। वह ज्ञान, समस्त कर्म आदि श्रन्य जातियों से भिन्न चेतन्य जाति- 
मात्र परमार्थ ( परम पदार्थ ) है -आभ्रात्मा है। वह ( श्रात्मा ) एक ही 
साथ एकरूप से प्रव्तमान जान और गमन ( परिणमन ) स्वरूप होने से 
समय है, समस्त नयपक्षों से अमिश्चित एक ज्ञानस्वरूप होने से शुद्ध है, केवल 
चिन्मात्र वस्तुस्वरूप होने से केवली है; केवल मननमात्र ( ज्ञानमात्र ) 
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केवली, मननमात्रभावतया मुनि:, स्वयमेव ज्ञानतया ज्ञानी, स्वस्थ भवन- 


मातन्नतया स्वभाव:, स्वतश्चितों भवनमात्रतया सद्भावों वेति शब्दभेदेडपि 
नच वस्तुभेद: । 





भावस्वरूप होने से मुनि है, स्वयं ही ज्ञानस्वरूप होने से ज्ञानी है, 'स्व' का 
भवनमात्रस्वरूप होने से स्वभाव है अथवा स्वतः चेतन्य का भवनमात्रस्वरूप 
होनेसे सदभाव है ( क्‍योंकि जो स्वतः होता है वह संत्‌ स्वरूप ही होता 
है) । इसप्रकार शब्दभेद होने पर भी वस्तुभेद नहीं है (यद्यपि नाम भिन्न- 
भिन्न हैं तथापि वस्तु एक ही है ) । 


भावार्थ :--मोक्ष का उपादाम तो आत्मा ही है । परमार्थ से शत्मा- 
का ज्ञानस्वभाव है । जो ज्ञान है सो आत्मा है श्र श्रात्मा ह सो ज्ञान है, 
इसलिये ज्ञान को ही मोक्ष का कारण कहना योग्य है। . 


गाथा १५१, उसकी टीका एवं भावाथे पर प्रवचन 


“ज्ञान ही मोक्ष का कारण है, क्योंकि वह शुभाशुभ कर्मों के बन्ध 
का कारण नहीं है ।” - यह कहकर आचार्यदेव यहाँ यह कहना चाहते हैं 
कि शुद्धचैतन्यस्वरूप भगवान आ्रात्मा के ज्ञान-श्रद्धानादिरूप निर्मेल परिणति 
ही मोक्ष का कारण है। अपने ही भ्रन्तर में विराजमान चिदानन्दमय 
परमपवित्र भगवान आत्मा में दृष्टि व लीनता करने से अपनी पर्याय में 
जो निविकल्प ज्ञान व श्रानन्द का स्वाद आता है, वह मोक्ष का कारण है। 


देखो, सम्यग्दर्शन होने के बाद भी घर्मीजीव को भक्ति, पूजा, यात्रा 
श्रादि के शुभभाव आते हैं, परन्तु ये सब शुभभाव ज्ञानी की दृष्टि में हेय 
हैं । जब वह श्रन्तर में लीन नहीं रह पाता, तब श्रशुभ से बचने के लिये 
शुभ भाव भी श्ञाते हैं, परन्तु वह उन को आदरणीय व मोक्ष का कारण 
नहीं जानता । 

श्ररे भाई ! तुझे ऐसा दुलंभ मनुष्यभव मिला है भौर उसमें भी 
वीतराग्रमार्ग के सम्प्रदाय में जन्म हुआ है - यह तेरा परम सौभाग्य हे । 
यदि श्रव भी तत्त्व की सही बात नहीं समझे तो तेरे भव का श्रभाव कैसे 
होगा ? 

चाहे नरक हो या स्वर्ग हो - सभी भव ढुःखरूप ही हैं । एक ज्ञान 
ही मोक्ष का कारण है, परम सुख का कारण है; क्योंकि ज्ञान शुभाशुभ 
कर्मों के बन्ध का कारण नहीं होता । जो शुभाशुभभाव बन्ध के कारण हैं, 
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वे ज्ञान में नहीं हैं। इसकारण शुद्धात्मा के श्रवलम्बन से जो पुण्य-पाप 
रहित निर्मल शुद्ध परिण॒ति प्रगट होती है, वह बन्ध का कारण नहीं है । 

देखो, श्रस्ति-नास्ति से कहें तो ज्ञान मोक्ष का कारण है श्रौर 
शुभाशुभरूप कर्मो के बन्चन का कारण नहीं है » ज्ञान कर्म बन्ध का कारण 
नहीं है, इसीका रण उसे मोक्ष का कारणपना वनता है । भगवान शभ्रात्मा 
ज्ञाता-दृष्टा स्वभाववाला है । ज्ञान-दर्शंनरूप परिणमित होना ही इसका 
परिणमन है तथा यह परिणमन ही मोक्ष का कारण है। वन्धभाव में 
अंशमात्र भो मोक्षमार्ग नहीं और मोक्षमार्ग में अंशमात्र बन्ध का अस्तित्व 
नहीं है । शुद्ध चेतन्यस्वभाव में ज्ञान, श्रद्धान व रमणतारूप चैतन्य की 
परिणति ही मोक्ष का कारण है; क्योंकि बन्ध के कारणंरूप शुभाशुभ 
भाव का इसमें भश्रभाव है। इसप्रकार भगवान ज्ञानानंद स्वभाव की दृष्टि, 
ज्ञान व रमणता -यह एक ही मोक्ष का कारण है । 


प्रश्न :--आपने दर्शन, ज्ञान व रमणतारूप एक ही निश्चय मोक्ष- 
मार्ग कहा, किन्तु दूसरा व्यवहार मोक्षमार्ग भी तो है न ? 

उत्तर :- मोक्षमार्ग प्रकाशक में इस प्रश्न का.बहुत श्रच्छा स्पष्टी- 
करण किया है। वहाँ कहा है कि - “मोक्षमार्ग दो नहीं है, किन्तु उनका 
कथन दो प्रकार से है । जहाँ सच्चे मोक्षमार्ग को मोक्षमार्ग कहा जाय, वह 
निश्चयमोक्षमार्ग है तथा जो मोक्षमार्ग तो नहीं किन्तु मोक्षमार्ग का 
निमित्त व सहचारी है, उसे उपचार से मोक्षमा्गं कहा जाय, वह व्यवहार 
मोक्षमार्ग है ।” 

तथा वहाँ यह भी कहा है कि - “सच्चा निरूपण सो निश्चय और 
उपचरिन निरूपण सो व्यवहार । इसलिये निरूपण की श्रपेक्षा मोक्षमार्गं 
दो प्रकार का है, किन्तु एक निश्चय मोक्षमार्ग है तथा दूसरा व्यवहार मोक्ष- 
मार्ग है - ऐसे दो प्रकार के मोक्षमार्ग मानना मिथ्या है ।” एक निश्चय- 
मोक्षमार्ग ही मोक्ष का कारण है। ह 

अब कहते हैं कि वह ज्ञान श्रर्थात्‌ आत्मा समस्त पृण्य-पापरूप कर्म 
श्रादि भ्रन्य जातियों से भिन्न, एक चेतन्य जातिमात्र परम पदार्थ है | पहले 
“परमट्ठो” पद आया है न ? इस चेतन्यस्वरूप आत्मा का परिणमन ही 
मोक्ष का कारण है, यही परमार्थ है । 


अहाहा ““ “ *“! निश्चय ही एक सत्य है। ११वीं गाथा में श्राया 
हैन ? “व्ववहारों अभूयत्थो, भूयत्थो देसिदी दु सुद्धशाओ्रो.।” रागादि 
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विकार से रहित, एक समय को निर्मेल पर्याय से भी रहित, नित्यानन्द, 
चिदानन्द स्वरूप परमपदार्थ ही भूता्थे है और उसके आाश्रय से ही 
सम्यर्द्शन होता है, अभूतार्थ व्यवहार के आश्रय से नहीं । 


“विद्वज्जनवोधक” में जो व्यवहार को साधक व निश्चय को साध्य- 
कहा है, वह तो व्यवहार का कथन है। वहाँ पूर्वपर्याय को साध्य कहा है, 
मोक्ष का कारण कहा है; पर वह सव व्यवहार का कथन है। वास्तव 
में तो त्रिकाली शुद्ध द्रव्यस्वभाव के आश्रय से ही मोक्ष होता है, फिर भी 
पूर्वेवर्ती पर्याय को मोक्ष का कारण कहना व्यवहार है। मोक्ष श्रर्थात्‌ 
मोक्षपर्याय का वास्तविक कारण तो द्रव्यस्वभाव ही है । 


प्रश्न :--यदि यह बात है तो (ूव॑पर्याय को मोक्ष का कारण क्‍यों 
कहा ? 


उत्तर :--मोक्ष होने के पहले पू्व॑वर्ती पर्याय कैसी थी ? यह 
वतलाने के लिये पूर्ववर्ती (मोक्षमार्ग की) पर्याय को उत्तर (मोक्ष) पर्याय 
का कारण कहा है, किन्तु व्ययरूप - अ्भावरूप पर्याय में से उत्पादरूप - 
सदभावरूप पर्याय कैसे उत्पन्न हो सकती है ? इसकारण पूर्वेपर्याय का 
व्यय उत्तर पर्याय के उत्पाद में वास्तविक कारण नहीं है, किन्तु पूर्वेपर्याय 
का ज्ञान कराने के लिये उसे व्यवहार से कारण कहा जाता है । 


अहो ! जैनदर्शन की यह अद्भुत स्याद्वाद शैली है । 'स्थाद श्र्थात्‌ 
किसी अपेक्षा से “वाद श्र्थात्‌ कथन । इसप्रकार किसी न किसी अपेक्षा से 
* कथन करने वाली यह स्याद्वाद्‌ शेली परम श्राश्चयेंकारी एवं समाधान कारक 
है । भाई ! जिस तय से कथन हो, उसे यथार्थ समझना चाहिये । जन शास्त्रों 
में पाँच प्रकार से श्र्थ करने की रीति बताई है--(१) शब्दार्थ (२) नयार्थ 
(३) आगमार्थ (४) मतार्थ (५) भावार्थ । शब्दों का श्र्थ करना शब्दार्थे 
है । यह कथन व्यवहारनय का है या निश्चयनय का - यह जानना नयार्थे 
है। यह अ्रमुक झ्रागम का कथन है - यह समभना आगमार्थ है। यह 
श्रन्यमत का निपेघ किस विधि से करता है - यह मतार्थ है। तथा इस 
कथन का क्‍या तात्पयं है? - यह जानना भावार्थ है। इसप्रकार पाँच 
प्रकार श्र्थ करना सूत्रतात्पर्य है एवं शास्त्र तात्पयें वीतरागता है। 
अनुभवप्रकाश में झ्राया है कि सृत्रतात्पर्य साधन है भर शास्त्रतात्पर्य 
साध्य है । 
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तात्पर्य यह है कि जो गाथासूत्र चलता हो उसका श्रर्थ करने के 
पश्चात्‌ उसमें से शास्त्रतात्पर्य के रूप में वीतरागता ही निकालनी चाहिये । 
पर की - निमित्त की, रागादि एवं निर्मल पर्याय की भी उपेक्षा करके 
स्व श्रर्थात्‌ तिंकाली चिदानन्दस्वरूप भगवान श्रात्मद्रव्य की अपेक्षा रखने 
से वीतरागता की उत्पत्ति होतो है। स्त्रीपुत्रादि पर निमित्त, रागरादि 
विकार व निर्मल पर्याय के लक्ष्य से वीतरागता की उत्पत्ति' नहीं होती । 
इसकारण 'स्व' की शअ्पेक्षा व॑ 'पर' की उपेक्षा जिस कथन'में हो, वह 
शास्त्रतात्पये है । - न्‍ 

इसतरह की वीरागता पोषक प्रयोजनभूत बातें समभने के लिए 
आज किसके पास समय है ? दिनभर धंघा-व्यापार, खाना-पीना, वाल- 
बच्चों के साथ हंसना-खेलना, ६-७ घन्टे सोना, इसी में सारा समय चला 
जाता है | तत्त्व की गहरी बातों को सुनने-समभने एवं उस पर गंभीरता से 
विचार करने का समय ही कहाँ है ? परन्तु भाई ! इसीतरह जीवन चला 
गया तो पता नहीं कहाँ जाकर पड़ेंगे ? यदि इस समय नहीं समभे तो फिर 
ऐसा अवसर कब मिलेगा ? पण्डितप्रवर श्री टोडरमलजी ने तो कहा है 
कि - “सबतरह से श्रवसर आा चुका है। तत्त्व की वात सुनने का अवसर 
तो प्राप्त हो ही गया है। अ्रव तु श्रन्तंदृष्टि कर ! भगवान आत्मा को 
देख ! यहाँ जिसे परमपदार्थ कहा है, वह निश्चय से सच्चिदानंदस्वरूप 
परमात्मा तू स्वयं है। उसके आश्रय से - अवलम्वबन से जो परिणति 
होती है, वही मोक्ष का कारण है। 


आगे कहते हैं कि- “वह (आत्मा ) एक ही साथ एकरूपसे , 
प्रवतेमान ज्ञान और गमन (परिणमन) स्वरूप होने से 'समयः है ।” 


जो आत्मा एक समय में एक ज्ञानरूप हो परिणमन करता है श्रर्थात्‌ 

जो आत्मा पुण्य-पाप के विकल्परूप परिणमन नहीं करता तथा शुद्ध 'चेतनन्‍्य 
की वीतराग परिणति से परिणमन करता हुआ प्रवर्तमान होता है, वही 
समय' है । भाई, बात तो ऐसी है, पर जिसे वाह्य बातों में ही उत्साह वर्तंता 
है, हुए होता है । दस-पांच लाख दान-पुण्य में खचे कर दे, गजरथ आदि 
महोत्सव करा दे, उसी में फूला-फूला फिरे, खूब विकल्पों की घमाल करे 
और दुनिया भी उसी की प्रसंशा करें तो इससे क्या लाभ ? अरे भाई ! ये 
सब प्रवृत्तियाँ त्तो विकल्परूप ही हैं । ये कोई श्रात्मा नहीं है, भ्रात्मा को 
प्राप्त करने के साधन भी नहीं हैं । यहाँ तो यह कहते हैं कि जो ज्ञानरूप 
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परिणमन करता है, वह समय है तथा वह ज्ञान का निर्मल परिणमन ही 
मोक्ष का कारण है । 


ज्ञान को समय कहते हैं। समय अ्र्थात्‌ सम +अय - सम्पक्‌ प्रकार 
से ज्ञान का परिशमत, आनन्द का परिणमन और एक ही साथ एकरूप 
प्रव्तेमान श्रनंत गुणों का परिशमन जिसमें होता है, वह समय है, आत्मा 
है।इस आत्मा के आश्रय से जो पुण्य-पाप के विकल्प से रहित निर्मल 
वीतराग परिणति उत्पन्न होती है, वह ज्ञान की निर्मल परिण॒ति ही मोक्ष 
का कारण है । 


प्रकारान्तर से 'समय' की व्याख्या करते हुए भ्रागे कहते हैं कि ' सम” 
अर्थात्‌ एक ही साथ “अभ्रय” श्र्थात्‌ “जानने” झ्ौर “परिणमन” स्वरूप होने 
से ज्ञान ही समय है । यह मोक्षमार्ग की दशा ( पर्याय ) की वात है | यहाँ 
समय का अर्थ द्रव्य नहीं, पर्याय हे । शुद्ध चेतन्यवस्तु जो त्रिकाल द्वव्य- 
स्वभाव हूं, वह तो 'समय' हे ही, उसके आश्रय से ज्ञान के निर्मेल परिणमन 
को भी 'समय” कहते हैं | ज्ञान का वह निर्मल परिशमन ही मोक्ष का 
कारण है, उसमें बंध के कारण रूप शुभाशुभ भाव का श्रभाव है, इसलिये 
बह मोक्ष का उपाय है | आत्मा स्वयं तो परमपदार्थ परमात्मा है ही तथा 
उसका ज्ञानरूप परिणमन, जो मोक्ष का उपाय है, वह भी परमपदार्थ है । 
इसप्रकार 'परमट्ठो' और 'समझ्रो' इन बोलों का स्पष्टीकरण हुआ । 


श्रव तोसरे बोल 'शुद्ध' की बात करते हैं। “समस्त नयपक्षों से 
अमिलित (अ्रमिश्रित) एक ज्ञानस्वरूप होने से शुद्ध है ।” 


यहाँ शुद्ध की व्याख्या सकल नयपक्ष से रहित ऐसी की है । गाथा 
३८ व ७३ में शुद्ध की व्याख्या दूसरी है। 'शुद्ध/ शब्द के बहुत अ्र्थ होते 
है | प्रकरण के अनुसार जिस स्थान पर जो श्रर्थ योग्य हों, उस स्थान पर 
वही अ्र्थ सम भना चाहिये | एकरूप को शुद्ध कहते हैं श्नौर शुद्ध को एकरूप 
कहते हैं । यहाँ तात्पर्य यह है कि "में श्रबन्ध हूँ, मुक्त हूँ, एक हूँ - इत्यादि 
नयपक्षों के विकल्पों से अमिलित एक ज्ञानस्वरूप होने से 'शुद्ध/ है । जिसमें 
शुभाशुभ भाव का वेदन नहीं है और केवल चेतन्यजाति का निर्मल 
परिणमन है, उसे वहाँ 'शुद्ध/ कहा है । ७३वीं गाथा में शुद्ध का अश्र्थ एक 
समय की पट्‌ कारक की परिणति से रहित किया है तथा १८वीं गाथा में 
आत्मा नच तत्त्व के व्यावहारिक भावों से भिन्न अखण्ड एक, ज्ञायक भावरूप 
होने से शुद्ध है - ऐसा श्रर्थ किया है और यहाँ आत्मा समस्त नयपक्षों के 
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सुक्ष्म विकल्पों से भी रहित एक ज्ञानस्वरूप होने से शुद्ध है - ऐसा भश्रर्थ 
किया है । इसप्रकार यह तीसरा वोल हुआ । 


श्रव चौथा बोल कहते हैं - “केवल चिन्मात्र वस्तुस्वरूप होने से 
केवली है ।” देखो, यहाँ राग रहित केवल वीतराग निर्मल परिण॒ति को 
केवली कहा हैं। चारित्र पाहुड की चौथी गाथा में श्रक्षय-अ्रभेय पर्याय की 
बात आई है। भगवान आत्मा स्वयं अ्रक्षय-अमेय (श्रपरिमित) स्वभाव- 
वाला है | अरहाहा ““***” |! भगवान आत्मा के एक-एक गुण का अ्रमर्यादित 
झगाध स्वभाव है | उस श्रनंतगुरामंडित श्रात्मा का एकत्वरूप परिणमन ही 
केवली' है। केवली श्रर्थात्‌ रागरहित केवल एक भाव यह केवलीभगवान 
की वात नहीं है, किन्तु मोक्षमार्ग की बात है। मोक्षमार्ग शुभाशुभ भाव से 
रहित ( भ्रकेला ) केवल शुद्ध परिणमनरूप भाव होने से 'केवली' है । 
जिसका शुभाशुभभाव के साथ सम्बन्ध नहीं है - ऐसा केवल शुद्धमार्ग वही 
“केवली” है - यहाँ यह वात है। भगवान आत्मा जो केवल शुद्ध स्वभाव- 
मय है, उसके आश्रय से उत्पन्न केवल शुद्ध परिणाम वही “केवली” है । 


अ्रव इसी गाथा का पाँचवाँ बोल कहते हैं- केवल मननमात्र 
(ज्ञानमात्र) भावरूप होने से मुनि है ।” 


ज्ञानस्वभाव में एकाग्रता ही मनन है। यहाँ विकल्परूप चिन्तन 
की वात नहीं है । शुद्ध चेतन्यस्वरूप में जो एकाग्रता है, परिणाम की जो 
मग्तता है, उसे मतनमात्र भावरूप होने से मुनि कहा है। उसे ही यहाँ 
मोक्षमार्ग व मोक्ष का कारण कहा है । देखो, भाई यह मुनिपना है, जिसमें 
ब्रत, तप व वाह्य क्रिया तो कहीं है ही नहीं । आ्रात्मा ज्ञान व आनन्द का 
नाथ प्रभु परमपदार्थ है। उसमें जो एकाग्रता रूप मननमात्र भाव है, वह 
मुनि है; व्रत, तप के विकल्प मुनिपना नहीं है । केवल मननमात्र कहा, 
उसका तात्पय यह है कि त्रिकाली ज्ञानस्वभाव में एकाग्रता मात्र होने से 
मुनि है । 

भाई ! यह अन्तर आत्मस्वभाव की अगम्य बात है। वाह्य ब्रत-तप- 
शील वर्गरह का पालन सरलता से कर लेता है और स्थूल वाह्य आचार- 
विचार की वातें ख्याल में भी जल्दी श्रा जाती हैं; इसलिए वाह्म क्रिया- 
कलाप सुगम लगते हैं; परन्तु भाई ! वे सव शुभभावरूप होने से बंध के 
कारण हैं । यहाँ वो मुनि का अर्थ आचायंदेव इसप्रकार कर रहे हैं कि - 
केवल मनन मात्र अर्थात्‌ शुद्ध चेतन्‍्यमय भगवान आत्मा में मनन (एकाग्रता) 
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ही मुनि है। यहाँ व्रत, तप, शील दया, दान आदि शुभराग में एकाग्रता- 
मनन करने वाले मुनि की बात नहीं है । 

यह बात सूक्ष्म है, यहाँ तक पहुँचने की तो क्या बात करें, यह वात 
स्वीकार कर लेना भी बड़े भारी पुरुषार्थ का काम है। 


भगवान श्रात्मा शुद्ध है, उसके भ्रनंत गुण शुद्ध हैं। इन श्रनंत गुणों 
को घारण करनेवाले एक चैतन्य महाप्रभू भगवान श्रात्मा का ही मनन 
तथा उस्र एक की ही एकाग्रता करने वाला मुनि है। देखो, इसे मुनि व 
मोक्षमार्ग कहा । बाह्य में पंच महात्रतों का पालन करें और नग्न रहे, बस 
इतने मात्र से कोई मुनि नहीं हो सकता । केवल त्रिकाल, नित्य, निरावरण, 
अखण्ड एक, शुद्ध पारिणामिकभाव लक्षण वाले निज परमात्मद्रव्य का 
मनन भ्रर्थात्‌ उसमें ज्ञान का एकाग्र होना ही मुनिपना है| यह मननमात्र 
भाव मुनि की व्याख्या है | उसे मुनि कहो, शुद्ध रहो, परमार्थ कहो, केवली 
कहो, या समय कहो - सब एक ही है । 

श्रव छठवें बोल में कहते हैं कि - “आत्मा स्वयं ही ज्ञानस्वरूप होने 
से जानी है । 


अपना जो त्रिकाल ज्ञान स्वरूप है, उसमें से ही ज्ञान की परिणति 
श्राती है। इसे किसी अन्य की सहायता या मदद की श्रपेक्षा नहीं है । 
आत्मा की परिणति श्रात्मसन्मुख होने पर शुद्ध ही है । 


आत्मा स्त्रय॑ं ज्ञानस्वरूप होने से ज्ञानी है। यहाँ शास्त्रों के बहुत 
जान या भ्रध्ययन की अपेक्षा बात नहीं है, किन्तु यहाँ तो इसकी परिणतति 
जान स्वरूप होने से हो इसे ज्ञानी कहा गया है। जिसप्रकार शभ्रात्मवस्तु 
त्रिकाल ज्ञानस्वरूप व आनन्दस्वरूप है, उसीप्रकार इसकी परिणति, इसकी 
व्यक्तता का अंश भी ज्ञानस्वरूप है, इसलिये वह ज्ञानी है । यहाँ व्यक्त 


अंश - पर्याय ज्ञानमय है, रागमय व विकल्पमय नहीं है, इसकाररा ज्ञानी 
है - एसा कहा है । 


अहो ! गाथा-गाथा में व शब्द-शब्द में कँसा-कंसा भाव भरा है । 
यह समयसार तो जगत का श्रद्धितीय चक्षु है। प्रात्मसन्मुख होकर एक 
समय में केवलनान व अ्रनंत आनन्द प्रगट कर सकता है - ऐसी अनत 
सामथ्यंवाला तू स्वयं है। बापू ! तू श्रपने श्रापको अधूरा व अश्रल्प क्यों 
मानता है ? तेरा जो परिपूर्ण ज्ञान व श्रानन्‍दमय स्वरूप है, उस रूप 
परिणति होने पर तू ज्ञानी ही है। ज्ञानी का अर्थ यहाँ शास्त्रजाव वाला 
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नहीं है, किन्तु जो ज्ञानस्वरूप में ममत - लीन है अथवा जिसकी ऐसे मोक्षमार्ग 
में परिणति है, वह ज्ञानी है। मोक्षमार्ग की परिणति ज्ञानस्वरुप होने से 
उसे ज्ञानी कहते हैं 

अब सातवाँ बोल कहते हैं - “सत्र के भवन मात्र स्वरूपवाला होने 
से आत्मा स्वभाव है ।” 


आत्मा की परिशति को स्वभाव क्‍यों कहा ? इसके उत्तर में - 
कहते हैं कि शुद्धपरिणति स्व के भवनमात्र है, इसका रण चैतन्य के भवनरूप 
ही है, राग के भवनरूप नहीं है। राग तो पर है राग का भवन होना 
श्रात्मा के भवन ( परिणमतन ) में है ही नहीं । देखो न ! भले ही कोई 
युवा योद्धा हो, परन्तु आयु पूर्ण होने पर देखते-देखते ही समयमात्र में देह 
छुट जाती है । जैसे देह छूटने में एक समय लगता है, उसीतरह सम्यग्दर्शन 
होने में भी एक ही समय लगता है। तेरा स्वभावमात्र जो परिणाम है, 
यदि उसे प्रगट कर ले तो तू जहाँ भी जायगा, वहाँ स्वभाव में ही है । 
श्रीमद्‌ रायचन्द से किसी ने पूछा कि वतंमान में श्री कृष्णाजो ' कहाँ पर 
हैं? तो श्रीमद्‌ ने कहा था किवे अपने आत्मस्वभाव में हैं। भाई ! 
सम्यरद॒ष्टि पुरुष वाह्म क्षेत्र की अपेक्षा कहीं भी हों, परन्तु वे वस्तुत: अपने 
स्वभाव में ही रहते हैं। परमार्थ से तो ज्ञानी किसी गति विशेप में रहते 
ही नहीं हैं; वे तो अपने ज्ञानानन्द स्वभाव में ही रहते हैं, ज्ञानानन्दरूप 
परिणमत में ही रहते हैं । 


सम्यर्दृष्टि नरक में हो तो उसे वहाँ दुःख होता है, तथापि वे दुःख 
में नहीं, यदि परमाथे से देखा जाय तो स्व के भवनमात्र स्वभावभाव - 
चेतन्यभाव में ही हैं। समयसार कलश टीका के ३१वें कलश में श्राता है 
कि - चौथे गुणस्थान में सम्यग्दृष्टि को भी थोड़ा स्वरूपस्थिरता का अंश 
प्रगट हो जाता है । मिथ्यात्व व अनंतानुवन्धी कपाय मिठने से वह निज 
घर में थोड़ा स्थिर हुआ है - इस शमपेक्षा से सम्यग्दृष्टि भी स्वभावमात्र है। 


“तम्हि टिठदा सहावे” का 'स्व' के भवन मात्र होने से स्वभाव है - 
एक अर्थ तो यह हुआ । अब इसी का दूसरा श्रर्य करते हुए ब्राचाये कहते 
हैं कि “स्वतः अर्थात्‌ स्वयं से ही चेतन्यभवनमात्र स्वरूप होने से सद्भाव 
है” पर्याय में राग का अभाव व चेतन्‍्य का सदभाव ही सद्भाव है। जेसा 
स्वभाव है, वेसा ही परिणमन होने का नाम सद्भाव है; क्योंकि जो स्वत 
होता है, वह सतस्वरूप ही होता है । जैसा स्वत: स्वरूप त्रिकाली है, वेत्ता 
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ही इसका चेतन्य परिणाम मोक्ष का मार्ग भी स्वतः होने से सद्भाव है। 
इसे कोई व्यवहार की या निमित्त की श्रपेक्षा नहीं है । 

“इसप्रकार शब्द भेद होते हुए भी वस्तु भेद तहीं है ।” नाम भिन्न- 
भिन्न है, पर वस्तु एक ही है। शब्द भेद सात बोलों से कहे और उसके 
श्राठ अर्थ किए, परन्तु मोक्षमा्गें की परिणति तो एक ही प्रकार की है, 
वस्तुभेद नहीं है, वस्तु तो एक ही है, मोक्षमार्ग भी एक ही है । 

तात्पर्य यह है कि मोक्ष का मूल उपादान, शुद्ध उपादान तो आत्मा 
ही है । तथा परमार्थ से आत्मा का स्वभाव ज्ञान है; ज्ञान है, वह आत्मा 
है और श्रात्मा है, वह जान है। आ्रात्मा के सब गुणों में ज्ञानंगुरा की यह 
विशेषता है कि ज्ञान स्वयं अपने को जानता है और पर को भी जानता है । 
विकल्प-राग विना मात्र जाने - ऐसा इसका स्वभाव है, तथा विकल्प पूर्वक 
(भेदकरके ) जाने ऐसा भी इसका स्वभाव है। इसप्रकार ज्ञानस्वभावी 
होने से आत्मा ज्ञान है श्र ज्ञान भात्मा है । 

इसलिए ज्ञान को ही मोक्ष का कारण कहना योग्य है । भ्रह्महा “|! 
ज्ञान आत्मा का स्वभाव है और उसका परिणमन ही मोक्ष का कारण है । 
जो मोक्ष का कारण है, वह ज्ञान का ही परिणमन है राग का नहीं । 


नी १२4 





/, , .बन्ध विथाः तब फेल रही है” 


सोक्ष सरूप सदा चिनसूरति, 

बंधमई करतूति कही है । 
जावतकाल बसे जहां चेतन, 

तावत सो रस रीति गही है ।। 
श्रातमकोौ श्रनुभी जबलों, 

” तबलों सिवरूप दसा निबही है । 

श्रंध भयो फरनी जब ठानत, 

बंत्र विथा तब फंल रही है (६॥ 


- समयसार नाटक, पुण्य-पाप एकत्व द्वार 


कि कक के ये कक सर कब्र अब नबी परी पीर सीएम आीईई जीती ईयर यम जी ब्स््नीजीजीजीनजीजीनशनीरीज 
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श्र॒थ ज्ञानं विधापयति-- 
परमट्टम्हि दु श्रठिदों जो कुणदि तबं बदं॑ च धारेदि । 
ते सब्व॑ बालतवं बालवदं बेंति सब्दण्ह ॥१५२॥। 


परमसार्थे त्वस्थित: यः करोति तपो ब्रतं च धारयति । 
तत्सर्व॑ वालतपो बालब्नतं ब्र्ूवन्ति सर्वज्ञा: ॥१५२॥। 


ज्ञानमेव मोक्षस्य कारणं विहित॑ परमार्थमुतज्ञानशुन्वस्याज्ञान- 
कृतयोत्र ततप: कर्मस्यो: बंघहेतुत्वाद्वालब्यपदेशेन प्रतिविद्धत्वे सति तस्पेच 
सोक्षहेत॒त्वात्‌ । 


अब यह बतलाते हैं कि श्रायम में भी ज्ञान को हो मोक्ष का कारण 
कहा है :-- 
परमार्थमें नहिं तिष्ककर, जो तप कर ब्रतको घर । 
तप सबब उसका वाल झद, त्रत वाल जिनवरमे कहे ।१५२॥॥ 


गाथाथे :- | परमार्थ तु ] परमार्थ में [अस्थितः] अ्रस्थित [य ] 
जो जीव [ तपः करोति | तप करता है [च | झौर | ब्रतं घारयति | 
व्रत घारण करता है, [तत्सवें] उसके उन सव तप और ब्रत को [ सर्वज्ञा. ] 
सर्वज्षदेव | बालतप: | वालतप और [ बालब्नतं | बालब्रत [ ब्र्‌वन्ति | 
कहते हैं । 

दीका :--आगम में भी ज्ञोन को ही मोक्ष का कारण कहा है (ऐसा 
सिद्ध होता है ); क्योंकि जो जीव परमार्थभृत जान से रहित है, उसके 
भ्रज्ञानपूर्वंक किये यये ब्रत, तप श्रादि कर्म वन्च के कारण हैं; इसलिये उन 
कर्मों को वाल' संज्ञा देकर उत्तका निषेव किया जाने से ज्ञान ही मोक्ष का 
कारण सिद्ध होता है । 

भावार्थ :-ज्ञान के विना किये गये तप, ब्नतादि को सर्वज्नदेव ने 
बालतप तथा वालब्नत ( अज्ञानतप तथा अजन्नानव्रत) कहा है, इसलिये मोक्ष 
का कारण ज्ञान ही है । 
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गाथा १५२ एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


देखो, वीतराय अरहंत देव की दिव्यध्वनि में जो उपदेश आया है, 
वह शझ्रागम है । उस आगम में भी ज्ञांन को ही मोक्ष का कारण कहा है । 
पं. बतारसीदास द्वारा लिखित बतारसी विलास के शारदाष्टक में 
आया है :-- 
“मुख श्रोंका रधुनि सुनि श्र्थ गणाघर विचारे, 
रचि आगम उपदेश भविक जीव संशय निवारे ।” 
भगवान अरहंतदेव की झोंकार ध्वनि सुनकर गणघर देव ने श्रागम 
की रचना की है। जिसे पड़-सुनकर भव्य जीव अपने संशय का निवारण 
करते हैं । 
प्रश्न :--ये ब्रतादि शुभाचरण भी मोक्ष के कारण हैं, आप इनका 
निषेध क्‍यों करते हैं ? 
उत्तर :--भाई ! अनन्त तीर्थकरों की दिव्यध्वनि के अनुसार रचे 
गये श्रागम (शास्त्रों) में तो ज्ञान को ही श्रर्थात्‌ आत्मा को ही मोक्ष का 
कारण कहा है । जहाँ किसी भी प्रकार के राग को मोक्षमार्ग कहा है, वह 
वीतराग का आगम नहीं हो सकता । 


मूल गाथा में आचार्य कुन्दकुन्द देव कहते हैं - “बेंति सब्वण्हू” 
अर्थात्‌ सर्वज्ञदेव ने ज्ञान को ही अर्थात्‌ शुद्ध चेत्तन्य भात्मा को ही मोक्ष का 
कारण कहा है। भाई ! कोई अपनी मति कल्पना से उल्टा श्रर्थ निकाले 
एवं ब्रत-तप श्रादि के राग को मोक्ष का कारण कहे तो वह श्रागस का 
श्र्थ नहीं है । भ्रागम में तो सर्वत्र विकल्पों से पार शुद्ध चिदानन्द घनस्वरूप 
परमात्मतत्त्व को ही ज्ञान शब्द से अभिहित किया है तथा उसका ज्ञानरूप 
अ्रन्तःपरिणमन ही मोक्षमार्ग है। यह सम्यक एकान्त दर्शाया है। तात्पय॑ 
यह है कि मोक्ष का मार्ग एक ही होता है और वह स्वभाव के आालम्बन 
व उसमें एकाग्रतारूप है । ु 

जिनागम में ऐसा अ्रनेकान्त नहीं है कि कथंचित्‌ ज्ञान भी मोक्षमार्ग 
है और कथ्थंचित्‌ राग भी मोक्षमार्ग है । यह तो मिथ्या श्रनेकान्त है, श्रतः 
यह सिद्ध हुआ कि ज्ञान ही मोक्ष का कारण है, राग नहीं; क्योंकि जो 
जीव परमार्थभूत ज्ञान से रहित है, उसके अज्ञान पूर्वक किये गये व्रत, तप 
श्रादि कर्मबन्ध के कारण हैं, इसलिये उन कर्मों को “बाल” संज्ञा देकर 
उनका निषेध किया जाने से ज्ञान ही मोक्ष का कारण सिद्ध होता है । 
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प्रश्न :-यदि श्रज्ञानी के ब्रत-तप वंध के कारण हैं तो वया ज्ञानी 
के मोक्ष के कारण हैं ? ह 

उत्तर :- नहीं ऐसा नहीं है, ज्ञानी के भी बंध के ही कारण हैं; 
किन्तु ज्ञानी उनका कर्ता नहीं है । उसे व्रत तपादि को करते हुए उनमें 
एकत्व नहीं है, वह उन्हें उपादेय व मोक्षमार्ग का कारण भी नहीं मानता । 
कलश टीका के ११०वें कलश में श्राया है कि - “कोई भ्रान्ति करेगा कि 
मिथ्यादृष्टि का यतिपना क्रियारूप है, वह बन्ध का कारण है; किन्तु 
सम्यरदृष्टि का जो शुभ क्रियारूप यतिपना है, वह मोक्ष का कारण है, 
क्योंकि अनुभव-ज्ञान तथा दया-ब्रत-तप-संयमरूप क्रिया - दोनों मिलकर 
ज्ञानावरणादि कर्मों का क्षय करते हैं - कितने ही अ्रज्ञानी जीव ऐसी 
प्रतीति करते हैं। उसका समाघान यह है जितनी शुभ-अ्रशुभ क्रिया, 
बहिजंल्परूप विकल्प अ्रथवा अन्तर्जल्परूप विकल्प श्रथवा द्रव्यों के विचार- 
रूप भ्रथवा शुद्धस्वरूप के विचाररूप आदि सभी ( प्रकार के विकल्प- 
विचार व शुभक्रियायें ) कर्मंवन्‍्ध के ही कारण हैं। ऐसी क्रियाश्रों का 
ऐसा ही स्वभाव है । सम्यग्दृष्टि-मिथ्यादृष्टि का कहीं कोई भेद नहीं है । 
ऐसी करतूतों से ऐसा ही बन्ध होता है, शुद्ध स्वरूप परिणमन मात्र से 
मोक्ष है ।” 

अहाहा | अ्रपने ही अन्तर में अनन्त-अभ्रनन्त गुणों का भंडार 
सच्चिदानंदप्रभु परमात्मा सदा मौजूद है, किन्तु श्राज तक हमने अपनी 
भ्रन्तेंदृष्टि से उसे देखा ही नहीं है, इसकारण वह श्रनंत शक्तियों का 
सग्रहालय भगवान श्रात्मा अपने जानने में नहीं श्राया तथा भगवान श्रात्मा के 
जाने बिना, परमार्थभूत ज्ञान से रहित अज्ञान पूर्वक किये गये व्रत, तप आ्रादि 
शुभकर्म बन्ध के ही कारण होते हैं। इसीकारण सर्वेज्ञ परमेश्वर ने उन्हें 
बालब्रत व बालतप कहकर उनका निषेध किया है। इसलिए यह सिद्ध 
हुआ कि आत्मज्ञान ही मोक्ष का कारण है | तात्पये यह है कि ज्ञानस्वरूपी 
भगवान आत्मा का ज्ञान-श्रद्धान व स्थिरता ही मोक्ष का कारण है, इसके 
अतिरिक्त अन्य रागादि विकल्‍प मोक्ष के कारण नहीं हैं । 
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प्रथ ज्ञानाज्ञाने मोक्षवंधहेत्‌ नियमयति-- 


वदशियमाशण्ि धरंता सीलारि तहा तवं च कुव्वंता । 
परमहुबाहिरा जे रिव्वारं ते रण विदंति ॥१५३॥ 


न्रतनियमान्‌ घारयंत: शीलानि तथा तपश्च कुर्व॑तः । 
परमार्थवाह्मया ये निर्वाणं ते न वबिदंति ॥१५३॥ 


ज्ञानमेव मोक्षहेतु, तदभावे स्वयमज्नानभुतानामज्ञानिनामन्तत्न त- 
नियमशीलतप:प्रभतिशुभकर्मसख्भावे5६प मोक्षाभावात्‌ । अ्रज्ञानसेव बंधहेत॒:, 
तदभावे स्वयं ज्ञानभुतानां ज्ञाल्ननां वहित्र तनियमशीलतपःप्रभुतिशुभ- 
कर्मासड्धावेषपि सोक्षरुद्भावात्‌ 


झ्व यह कहते हैं कि ज्ञान ही मोक्ष का हेतु है भौर श्रज्ञान ही बन्ध 
का हेतु है यह नियम है :-- 


ब्रतनियमको धारे भले, तपशोलको भी आचरे । 
परमार्थसे जो वाह्म वो, निर्वाय प्राप्ती नह करे १५३॥। 


गाथार्थ :-[ ब्रतनियमान्‌ ] त्रत श्रीर नियमों को [ घारयन्तः ] 
घारण करते हुए भी [ ठथा ] तथा [ शीलानि च तप: ] शील और तप 
[कुर्वन्तः] करते हुए भी [ ये ] जो [परमार्थबाह्याः] परमार्थ में बाह्य हैं 
( श्र्थात्‌ परम पदार्थरूप ज्ञान का ज्ञानस्वरूप आत्मा का जिसको श्रद्धान 
नहीं है) [ते] वे [ निर्वाणं] निर्वाण को [व विदंति] प्राप्त नहीं होते । 


टीका :--ज्ञान ही मोक्ष का हेतु है; क्‍योंकि ज्ञान के श्रभाव में स्वयं 
ही अज्ञानरूप होनेवाले श्रज्मानियों के अ्न्तरंग में व्रत, नियम, शील तप 
इत्यावि शुभ कर्मो का सदभाव होने पर भी मोक्ष का भ्रभाव है । अ्रज्ञान ही 
बन्ध का कारण है; क्योंकि उसके श्रभाव में स्वयं हो ज्ञानरूप होनेवाले 
ज्ञानियों के वाह्य ब्रत, नियम, शील, तप इत्यादि शुभ कर्मों का श्रसद्भाव 
होने पर भी मोक्ष का सदभाव है । 
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भावाथे :-ज्ञानरूप परिणमन ही मोक्ष का कारण है ओर शअज्ञान- 
रूप परिणमन ही वन्ध का कारण है; ब्रत, नियम, शील, तप इत्यादि 
शुभ भावरूप शुभकर्म कहीं मोक्ष के कारण नहीं हैं, जानरूप परिणमित 
ज्ञानी के वे शुभकर्म न होने पर भी वह मोक्ष को प्राप्त करता है; तथा 
अजानरूप परिणुमित अज्ञानी के वे शुभ कर्म होनेपर भी, वह वन्ध को प्राप्त 
करता है । 


गाथा १५३ एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


ज्ञान ही मोक्ष का हेतु है, क्योंकि ज्ञान के श्रभाव में स्वयं अ्रणानरूप 
हुए भ्रजञानियों के भ्रन्तरंग में व्रत, नियम, शील, तप वगेरह शुभकर्मो का 
सद्भाव होने पर भी मोक्ष का अभाव है। यहाँ ज्ञान का श्रर्थ अपने ही 
अन्दर विद्यमान शुद्ध चिदानन्द भगवान आरात्मा का ज्ञान ही अभीष्ट है । 


भगवान श्रात्मा स्वभाव से तो सच्चिदानंद प्रभू स्वयं मोक्षस्वरूप 
ही है तथा मोक्ष का कारण है, किन्तु उसका ज्ञान नहीं होने से यह जीव 
स्वयं झ्ज्ञान रूप हुश्ना है, किसी कर्म ने इसे अनजान रूप किया हो या कर्म 
के कारण श्पना आत्मा अज्ञानी हुआ हो - ऐसा नहीं है । अपने चेतन्यघन 
परमेश्वरस्वरूप भगवान आत्मा का भाव नहीं होने से यह स्वयं ही श्रणान- 
रूप हुआ है | ऐसे श्रजानरूप परिणत जीवों के अन्तरंग में त्रत, शील, तप 
झादि शुभ कर्मो का सद्भाव होने पर भी मोक्ष का अ्रभाव है, क्योंकि ये 
सभी शुभ कर्म रागरूप हैं, बन्ध के कारण हैं। एक भगवान आात्मा ही 
मात्र अवन्धस्वरूप है । यहाँ अंतरंग शब्द वाह्म क्रियाश्रों के निषेधार्थ कहा 
गया है । तात्पय यह है कि यहाँ शरीर की क्रियाओ्रों की तो वात ही क्‍या ? 
किन्तु अज्ञानों के अंतरंग में शुभरागरूप ब्रतादि का सदभाव भी मोक्ष का 
कारण नहीं है । 

श्रहा ! आत्मज्ञान शून्य ब्रह्मचय पालें, सत्य बोलें, चोरी न करें, एक 
घागे का भी परिग्रह न रखें, महीना के उपवास करें, घोर तप करे, तथापि 
उसे मोक्ष नहीं होता है । 

वर्तमान में 'ध्यान' करने के शिविर लगाये जाते हैं, उनमें सामूहिक 
ध्यान की कक्षा्यें चलती हैं, आजकल सामूहिक ध्यान का खूब जोर-शोर 
से प्रचार चल रहा है; परन्तु वस्तु का स्वरूप दृष्टि में आये बिना किसका 
ध्यान, कैसा ध्यान ? अरे भाई ! आत्मज्ञान विना ध्यान सम्भव ही नहीं । 
स्वरूप की दृष्टि विना राग का ही ध्यान होता है और राग भी कोई 
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ध्यान है ? ये तो आर्त-रौद्र ध्यान है, जो घोर संसार के कारण हैं । यहाँ 
ध्यान का प्रयोजन निज श्रात्मा के स्वरूप के एकाग्र होने से है, राग का 
ध्यान करने से नहीं । वह ध्यान भगवान आत्मा के दृष्टि, ज्ञान व अनुभव. 
हुए बिना ब्रत, तप, ध्यान भ्रादि के विकल्पों से नहीं होता । ये रागरूप 
विकल्प मोक्ष व मोक्ष के कारण नहीं, क्योंकि सभी प्रकार का शुभराग 
बंध का ही कारण है। 


इन व्रत, नियम, शील, तप झादि शुभभावों को श्रज्ञानमय भाव 
कहा है । वर्तमान में कुछ लोग ऐसा मानते हैं कि ये त्रत तप आदि मोक्ष 
के कारण हैं, इनको करते-करते निश्चय धर्म प्रगट हो जायगा, परन्तु 
भाई ! उनकी यह मान्यता वीतराग मार्ग से विरुद्ध है । जब इन ब्रतादि 
के विकल्पों में शुद्ध चेतन्‍्य स्वभाव का श्रभाव है तो इन से चैतन्यरूप 
ज्ञानभाव वीतरागभाव प्रगट कंसे होगा ? चिद्धनस्वरूप भगवान श्रात्मा 
के स्व-संवेदन रहित जो ब्रतादि का वेदन होता है, वह सब राग का वेदन 
है तथा यह भ्रज्ञान भावरूप है । 


प्रश्न :--अज्ञानभाव तो बारहवें गुणस्थान तक कहा है न ? 


उत्तर :--हाँ, कहा है, परन्तु बारहवें गुणग॒स्थान तक जो अ्रज्ञानभाव 
कहा है, वह तो केवलज्ञान की भश्रपेक्षा क्षयोपशम ज्ञान अ्रल्पज्ञान है - यह 
बताया है। ज्ञान की परिपूर्णता नहीं हुई - इस अपेक्षा अज्ञानभाव कहा 
है | यहाँ तो भ्रज्ञानी यानी मिथ्यादृष्टि प्रथम ग्रुणस्थान वाले जीव की 
बात है । जिसकी रुचि में - दृष्टि में केवल राग ही भासित होता है, 
पूर्णानंदस्वरूपी भगवान श्रात्मा पंर जिसकी दृष्टि ही नहीं गई है । ऐसे 
पहले गुरास्थान वाले जीव की यह बात है। वही ब्रतादि को मोक्ष का 
कारण मानता है, उससे यह कहते हैं कि भाई ! यह ब्रतादि का शुभराग 
अज्ञानभाव है । 


“ग्ज्ञान ही बन्ध का कारण है, क्योंकि उसके श्रभाव में स्वयं ही 
ज्ञानरूप हुए ज्ञानियों के बाह्मब्रत," नियम, शील, तपादि शुभकर्मों का 
अ्सदुभाव होने पर भी मोक्ष का सद्भाव है ।” 


"स्वयं ही ज्ञानरूप हुए ज्ञानियों के” यह जो कहा - इसका तात्पर्य 
यह है कि ज्ञानीजन स्वयं ही स्वरूप की अन्तदृष्टि करके ज्ञानरूप होते हैं, 
किसी राग या निमित्त से ज्ञानरूप नहीं होते । 
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5 प्रश्त :-यहाँ अज्ञानियों के ब्रतादि के साथ 'बाह्य विशेषण लगाया 
है, पहले श्रज्ानियों के प्रसंग में अंतरंग ब्रंतेंदि कहा था, इसका क्‍या 


हेतु है ? 


उत्तर :--भज्ञानी ब्रतादि शुभकर्मों को अपना अंतरंग स्वरूप मानकर 
क्रियाकाण्ड रूप शुभकर्मो का श्राचरण करता है श्लौर ज्ञानी उन सभी 
शुभकर्भो को अपने स्वरूप से बाह्य मानता है, इसलिए ज्ञानी के शुभ कर्म 
को बाह्य कहा । अज्ञानी को अपने अन्तर में चिराजमान अ्रनाकुल आनन्द 
एवं ज्ञान का सागर परमेश्वर स्वरूप ,ग्रात्मा का ज्ञान न होने से वह व्रत, 
नियम, शील, तप वगेरह को ही मोक्ष का कारण जानकर सेवन करता 
है,, परन्तु यह सब उप्तका श्रज्ञान भाव है, जो बन्ध का कारण है । 


भाई! यह जिनवाणी की मूल बात है, श्रनंत तीर्थकरों की दिव्य- 
ध्वनि में आई हुई बात है। आत्मा के आनन्द के अनुभव बिना अ्र्थात्‌ 
सम्यग्दशेन हुए बिना ब्रतादि धारण करने का जिनागम में तो कोई 
विघान नहीं है, सत्यमार्ग तो आात्मानुभव पूर्वक ब्रत, तप, घारण करने रूप 
ही है। भगवान की वाणी,में तो यही श्राया है। मुक्ति का मार्ग भी यही 
है । किसी को ऐसी सत्य बात सुनकर दुःख होवे तो वापू ! हमें माफ कर 
देता । भगवान श्रात्मा के श्रानन्द के वेदन व अ्रनुभव बिता सभी क्रत, 
नियंम, शील, तप आदि का भाव शुभराग है भ्रौर वह सब श्रज्ञोन भाव है. 
बन्ध का कारण है । 


कोई-कोई कहते हैं कि जनदर्शन तो अनेकान्त स्वरूप है। अ्रत 
ऐसा कहे कि “शुभ श्राचरण करने से भी मोक्षमार्ग होता है श्नौर शुद्धोपयोग 
से भी होता है” तो क्या आपत्ति है ?-.- परन्तु भाई ! अ्रनेकान्त का ऐसा 
स्वरूप ही नहीं है, यह तो मिथ्या अनेकान्त है । ... हि न्‍ 


सम्यक्‌ अ्नेकान्त से तो आत्मा शिवस्वरूप ही है, रागस्वरूप नहीं 
है । आगे १०५वें कलश में कहेंगे कि भगवान आत्मा शिवस्व॒रूप भ्रर्थात्‌ 
मोक्षस्वरूप - अबद्धस्वरूप ही है। १४वीं व १५वीं गाथा में भी आ चुका 
है कि भगवान आत्मा अबद्धस्पृष्ट श्रर्थात्‌ मुक्तस्वरूप ही है। इसके श्राश्रय 
से जो ज्ञान-श्रद्धन व श्रानन्द प्रगट होता है, वही एक मोक्ष का कारण है । 
लोगों ने आजतक यह बात सुनी नहीं, इसकारणा उन्हें नवीन लगती है, 
परन्तु भाई ! यह बात नवीन नहीं है । यह तौ अ्रनंत तीर्थंकरों द्वारा कहा 
गया श्रत्यन्त प्राचीन अ्रनादिनिधन मार्ग है । 
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निर्जेरा श्रधिकार की २१५वीं गाथा में आता है कि ज्ञानियों को 
स्‍त्री-पुत्नादि शरीर वगेरह एवं सर्व रागादि भावों से विरक्ति वर्तती है, 
क्योंकि वे सब वियोगस्वरूप ही हैं। शरीरादि व रागादि आत्मा की वस्तु 
नहीं है, वे तो संयोगी वस्तुएँ सदा वियोगस्वरूप ही होती हैं । भाई ! सत्य 
वात तो यह है। प्रभू ! तेरा मार्ग तो अ-संयोगो परमात्मस्वरूपी निज 
झात्मा में श्रद्धा-ज्ञान करके उसी में स्थिर होने रूप है। सर्वज्देव ने 
पुकार-पुकार करके यह कहा है। हे भात्मन्‌ ! तू उसका श्रद्धान करके 
उसी का पक्ष कर ! 


गाया ६९-७० में भी श्राया है कि सभी शुभाशुभभाव आत्मा के 
संयोगी भाव हैं, स्वभाव भाव नही है । संयोग सब छूट जाते हैं । अ्रतः ये 
शुभाशुभभाव भी छट जावेंगे, इसकारण ये तेरे नहीं हैं । जो अपने होते हैं, 
वे छूटते नहीं हैं, भौर जो छूट जाते हैं, वे श्पने नहीं होते । भाई ! इसमें 
विशेप ज्ञान की जरूरत ही कहाँ है? इसमें तो केवल अपने असयोगी 
स्वभाव में रुचि उत्पन्न करने की जरूरत है । स्वभाव की रुचि ही महत्व- 
पूर्ण वस्तु है। क्षयोपशम ज्ञान की अधिकता का कोई खास महत्व नहीं 
है । वस स्वभाव को समभने के लिए संज्ञी पंचेन्द्रिय का ज्ञान पर्याप्त है । सो 
वह तो हम सबके पास है ही । हि 


यहाँ कहते हैं कि भ्रज्ञान के अ्रभाव में श्र्थात्‌ श्रज्ञान पूर्वक की गई 
बाह्य क्रतादिख्प राग की क्रिया के अ्रभाव में ज्ञानियों को चिदानन्दरवरूप 
भगवान झआात्मा के आश्रय से जो ज्ञान की क्रिया प्रगट होती है; वही 
मोक्ष का कारण है। ज्ञानी ब्रतादि के विकल्प से भिन्न रहकर अन्दर 
ज्ञानानंद स्वरूप में ठहरा है। इसकारण ब्रतादि के शुभ कर्मो से रहित 
होता हुआ वह मोक्षमार्ग में स्थित है । जबतक अज्ञानी ब्रतादि शुभराग 
के विकल्प से निन्न होकर अन्दर स्वरूप में नहीं ठहरता, तवतक उसे 
ब्रतादिर्प शुभराग की क्रिया होने पर भी वह भी बन्ध का.कारण होने 
से उसे मोक्षमार्ग नहीं है । 

भगवान आत्मा ज्ञान व अआआनन्द के श्रपरिमित स्वभाव से भरा शुद्ध- 
चैतन्य तत्त्व है। इसका निर्मेल परिणमन श्रर्थात्‌ भ्रतीन्द्रिय ज्ञान व 
अतीन्द्रिय श्रानन्द के स्वाद से युक्त स्वभावरूप परिणामन ही मोक्ष का 
कारण है। भगवान आत्मा ज्ञानस्वभाव से तो निकाल मुक्त ही है, परन्तु 
उस मुक्त स्वभाव का जो तद्गूप परिणमन होता है, वह भी अबन्ध 
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प्र्थात्‌ वन्धभावरहित है । ज्ञानी को शुभभाव होता तो अवश्य है, परन्तु 
उसका शुद्ध परिणमन ही मोक्ष का कारण है। इसप्रकार आत्मा स्वय 
ही स्वरूप में एकाकार होकर ज्ञानरूप होता है, व्यवहार रत्नन्नय के विकल्प 
के कारण ही ज्ञानी को शुभकर्म का अभाव होने पर भी चिदानन्द स्वरूप 
'में अन्तर परिणमन करने से माक्ष का सदुभाव है । 


अ्ज्ञानी जीव ने राग को अपना मानकर तथा शुभराग से लाभ 
होगा - ऐसा मानकर जो मिथ्यात्वभाव किया है, वही उसके संसार परि- 
अ्रमण का मूल कारण है, ब्रतादि के शुभ परिणाम से मुक घम हो रहा 
है - ऐसी मिथ्या मान्यता हो श्रनंत ससार के दुःखों का कारण है, क्योंकि 
मिथ्यात्वभाव स्वर्य अज्ञानभाव रूप है, अर्थात्‌ मिथ्यात्वभाव में ज्ञान - , 
चेतन्य का अभाव है 

ब्रतादि के विकल्प मिटनेपर जो निविकल्प अनुभव होता है, 
निविकल्प आनन्द-रस का स्वाद आत्ता है, स्वरूप में स्थिरता होती है - उसे 
यहाँ मोक्ष का कारण कहा है। राग तो आकुलता का कारण है, वह 
निराकुल सुख का कारण केसे हो सकता है ? 


गाथा १४५३ के भावाथे पर प्रवचन 


भगवान आत्मा त्रिकाल ज्ञानस्वरूप - ब्रह्मस्वरूप है। उसका निर्मल 
स्वभावरूप परिणमन ही मोक्ष का कारण है । आत्मा का स्वभाव स्वयं 
मोक्षस्वरूप है । इसकारण उस स्वभाव का ज्ञानस्वभाव रूप परिणमने 
भी मोक्ष का कारण है । यहाँ कहते हैं कि अज्ञानरूप परिणमन ही बन्ध 
का कारण है; व्रत, नियम, शील, तप श्रादि शुभभावरूप शुभकर्म मोक्ष के 
कारण नहीं हैं। त्रत, नियम, शोल, तप आदि सभी रागरूप होने से 
अ्रज्ञानहूप परिणमन हैं और वे वन्ध के कारण हैं। टीका में जो “कर्म 
शब्द आया था, उसका यहाँ खुलासा कर दिया है । यहाँ टीका में कर्म का 
अर्थ जड़कर्म नहीं है, किन्तु शुभभावरूप भावकर्म की बात है । यह शुभ- 
भावरूप भावकर्म मोक्ष का कारण नहीं है, किन्तु वन्‍्च का ही कारण है । 


कुछ लोग यह कहते हैं कि देव-गुरु-शास्त्र को भक्ति तो घर्मानुराग 
है, अतः वह तो मोक्ष का हो उपाय है; इसलिए उनको शरण में जाना 
चाहिए, उनका आ्ाश्वय लेना चाहिए | वे तो हमें संत्तार सागर से अवश्य 
पार उतार देंगे । 


समयसार गाथा १४३ ] [ १०१ 


समाधान करते हुए श्राचाये यहाँ कहते हैं कि भाई ! देव-शास्त्र-गुरु 
की भक्ति भो राय है। साक्षात्‌ तिलोकीनाथ की शरण में जाना भी राय 
है और स्वयं अज्नानमय भाव है, वन्‍्ध का कारण है। स्व-द्रव्य के आश्रय 
बिना तीनकाल व तीनलोक में किसी के भी आश्रय से संवर निर्जरा व 
मोक्ष नहीं होता। परद्रव्य का आश्रय नियम से बन्ध का कारण है। 
पराश्रय भाव कभी भी मोक्ष का कारण नहीं हो सकता । 


अरे भाई ! राग से लाभ मानने रूप भ्रमणा से ही जीव श्रनादि- 
काल से भव-भ्रमण कर रहा है। भले ही वह गुण-गुणो के भेदरूप सुक्ष्म- 
विकल्परूप राग भी क्‍यों न हो, सब झ्रास्रवभाव ही है । 


परमात्मप्रकाश में ञ्राता है कि निश्चय के दो भेद हैं - एक 
सविकल्प व दूसरा निविकल्प अपने आश्रय से जो यह विकल्प उठता है कि 
में शुद्ध हूँ, विज्ञानघन हूँ - वह्‌ भी सविकल्प निश्चय है तथा आजच्नव है, 
बघ का कारण है और स्वयं जो विकल्प रहित निविकल्प है, उसका 
तंद्र प परिणमन होता निविकल्प निश्चय है - यह दूसरा निविकल्प निश्चय 
ही मोक्ष का कारण है । 


भाई ! शअ्रनन्त तीर्थंकर, केवली, गणाघर और मुनिवर पुकार-पुकार 
कर के कह गये हैं कि यही एक श्रनादिकालीन मोक्ष का मार्ग है। यही 
सनातन सत्य दिगम्बर जेनदर्शन है । भाई दिगम्बर धर्म कोई वेश या बाड़ा 
नहीं है, यह तो वस्तु-का स्वरूप है। अहाहा'”““! बाह्य में शरीर पर 
भले ही वस्त्र का एक धागा भी न हो, किन्तु अ्रन्तरंग में यदि सुक्ष्म विकल्प 
के प्रति भी श्रपनत्व है तो वह दिगम्बर साधु का स्वरूप नहीं है । भ्रहो ! 
दिगम्बरत्व कोई अद्भुत-भ्रली किक वस्तु है । वीत्तरागता कहो या दिगम्बरत्व 
कहो - दोनों एक ही बात है । 


यद्यपि भगवान आत्मा स्वय सेव सत्स्वरूप से श्रन्तर में विराजमान 
है, तथापि उसओश्रोर श्रन्तमुख दृष्टि करके उसमें एकाकाररूप से - 
चिंदाकाररूप से परिणमन करने पर ही स्वरूप में स्थिरता प्राप्त करना 
सुलभ है। यदि स्वरूप का ज्ञान श्रद्धान नहीं हो तो पर्याय में स्वरूप का 
प्रगट होना दुलंभ ही है । झात्मा का अनुभव किए बिना शुभ राग से आत्मा 
की प्राप्ति तीनकाल में नहीं हो सकतो । 
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यहाँ कहते हैं कि ज्ञानभाव से परिणमन करने वाले ज्ञानी को व्रत, 
तप, शील, संयम झ्रादि शुभकर्म नहीं होते हुए भी मोक्ष का सद्भाव है । 
भरतचक्रवर्ती की भांति ज्ञानी वाह्मयतप श्रादि किए बिना भी स्वरूप में 
स्थिरता प्राप्त करके श्रस्तमु हृत॑ में केवलज्ञान 'प्राप्त कर सकते हैं तथा 
'अज्ञानरूप से परिणमन करने वाले अज्ञानी जीव को ब्रत, तप, शील, संयम 
आदि शुभकर्म होते हुए भी वे सब बंध के कारण होने से मोक्ष का असदभाव 
है, अर्थात्‌ ब्रतादि होते हुए भी श्रज्ञानी को मोक्ष प्राप्त नहीं होता । 
अब इसी अर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 
( शिखरिणी ) 
यदेतद्‌ ज्ञानात्मा श्रूवमचलसाभाति भवन 
शिवस्थायं हेतुः स्वयभपि यतस्तच्छिव इति | 
श्रतोषन्यद्बंधस्य स्वय्मपि यतो बंध इति तत्‌ 
ततो ज्ञानात्मत्व॑ भवनसनुभृतिहि विहितम्‌ ॥१०५॥। 


शलोका्थ :--[यत एतद अर बस अ्रचलम ज्ञानात्मा भवनम ऋाभाति] 
जो यह ज्ञानस्वरूप आत्मा प्र वरूप से और अचलरूप से ज्ञानस्वरूप होता 
हुआ - परिणमता हुआ भासित होता है, [श्रयं शिवस्य हेतु: ] वही मोक्ष का 
हेतु है, [ यतः' | क्योंकि [ तत्‌ स्वयम्‌ श्रपि शिवः इति ] वह स्वयमेव 
मोक्षस्वरूप है; | अतः श्रन्यत्‌ | उसके अतिरिक्त अन्य जो 'कुछ है 
[ ब्नन्धस्य | वह वन्ध का हेतु है, | यतः | वर्योंकि [तत्‌ स्वयंम्‌ भ्रपि बन्छ 
इति| वह स्वयम्ेव वन्धस्वरूप है । [ततः] इसलिये आगम में | ज्ञानात्मत्वं 
मवनम्‌ | ज्ञानस्वरूप होने का ( ज्ञानस्वरूप परिणमित होने का ) अर्थात्‌ 
[अ्रयुभुति: हि] अनुभूति करने का ही | विहितस्‌ | विधान है । 


श १०४५ पर ध्रदचन 


ग्राचार्य अ्मृतचन्द्र कहते हैं कि जो यह श्र्‌व एवं श्रचल ज्ञानस्वरूप 
आत्मा ज्ञानरूप परिशमन करता हुआ. भासित होता है, वही . मोक्ष का 
हेंतु है । 

राग का स्वाद दुःखरूप है। अशुभराग तो दुःखरूप है ही, शुभराग 
भो दुःखरूप ही है। शुभाशुभभावों से रहित शुद्ध आत्मा ज्ञान व आनन्द- 
रूप है। ऐसे ज्ञानानन्द' स्वभावी भगवान आत्मा का शअतीन्द्रिय ज्ञान व 
आतनन्दरूप परिणमना हो सोक्ष का कारण है। देखो, आत्मा स्वयं तो 


कलश १०५ ] [ १०३ 


मोक्षस्वरूप है हो, उत्तका स्वभावरूप परिणमन भी मोक्षस्वरूप है । इसके 
सिवाय अ्रन्य जो भी शुभाशुभ परिणाम हैं, वे सव बंध के कारण हैं । 
जानी के भी जो बारह ब्रत व पंच महाक्नत होते हैं, वे भी वन्‍्च के कारण 
हैं; क्योंकि वे स्वयं भी वन्धस्वरूप हैं। राग एवं व्यवहार की क्रिया वंध- 
स्वरूप है, वंघ का कारण है । 


श्रह्महा"" **“] यह ग्रन्थ अनन्त-भ्रनन्त केवली भगवन्तों के विरह 
को भलाने वाला अदभुत ग्रन्थ हैंँ। यह भव्यों को नया जीवनदान देने 
वाला ग्रन्थ है। रागमय जीवन तो वन्च कारक होने से अ्रगानमय जीवन 
है । राग के भ्रभावरूप शुद्ध वीतरागुमय जीवन ही जावमय जीवन है ' 


इसको समभकने एवं प्राप्त करने के लिये किसी बड़े भारी पाण्डित्य 
की.जरूरत नहीं है, इसके लिये -तो मात्र तात्तिविक-रुचि श्र शुद्ध आत्मा 
के संस्कारों की जरूरत है। श्रात्मा का ज्ञानरूप एवं श्रानन्दरूप परिणमना 
ही शुद्ध का संस्कार है और यही मोक्ष का कारण है, - इसलिये ज्ञानस्वरूप 
होने श्रर्थात्‌ श्रनुभूति करने का ही श्रागम -है विधान है । 


आगम में अर्थात्‌ भगवान की द्वादशांग वाणी में एक आत्मानुभूति 
करने का ही विवान है। व्यवहारनय से व्रत, तप, शील, संंयम-. पालन 
करने का कथन भो श्रागम में आता है, परन्तु निश्चय से इन रागादि 
विकल्पों का -मोक्षमार्ग में कोई स्थान नहीं है ।. निश्चय से तो एकमात्र 
अनुभूति ही करने योग्य है । समयसार नाटक में भी यही कहा है :-- 


“ग्रनुभव चिन्तामरि रतन, अनुभव है रसक्ूप, 
अनुभव मारग मोक्ष को, श्रनुभव सोक्षस्वरूप ।। 


भगवान आ्रात्मा स्वयं ज्ञान व आनंदमय है, उसे सम्यग्दशेन-ज्ञान 
द्वारा जानकर उसकी अनुभूति करना ही मोक्षमार्ग है 4 
... तात्पय यह है कि जिनोगम में प्रात्मा के हित के लिए एक आत्मा- 
नुभृूति करने का ही विधान है, शुभरागादि करने का नहीं - यही बीत रोग- 
मार्ग है । 


समयसार याथा १४४ 
झथ पुनरपि पुण्यकर्मेपक्षपातिन: प्रतिबोधनायोपक्षिप ति-- 
पन्मदुबाहिरा जे ते अण्णारणेरण पुण्यमिच्छेति 
संसारगसणहेदु॒ पि मोक्‍्खहेदु अजारंता ॥१५४।। 
परमार्थबाह्या ये ते अज्ञानेन पुण्यमिच्छंति। 
संसारगसनहेतुमपि मोक्षहेतुमजाबंत: ॥१५४॥। 


इह॒खलु केचिन्विखिलकर्सपक्षक्षयसंभावितात्मलाभं॑ सोक्षमशिल- 
पंतोडपि तद्ध तुन्चुत सम्परदर्शनज्ञानचारित्रस्वभावपरमार्थन्ुतज्ञानसवनमात्र- 
मेकाग्रयलक्षरं समयसारभूतं सामायिक प्रतिज्ञायापि दुरंतकर्मचक्रोत्तरण- 
क्लीवतया परमाथ््थेयुतज्ञानभवनमात्र सामायिकमात्मस्वभावमलभमाना: 





अब फिर भी, पुण्यकम के पक्षपाती को समझाने के लिये उसका दोष 
वतलाते हैं :-- 
परमार्थवाहिर जीवगरण, जानें न हेतू मोक्षका । 
अज्ञानसे वे पृण्य इच्छें, हेतु जो संत्तारकाधश्शडा। 
गायथें :-[ ते | जो [परमार्थबाह्मा: | परमार्थ से बाह्य हैं | ते | 
वे [ मोक्षहेतुम्‌ | मोक्ष के हेतु को [अजानन्तः | न जानते हुए - [संसार- 
गमनहेतुम अपि | संसारगमन का हेतु होने पर भी - [अज्ञानेन | भ्रज्ञान से 
[पृष्यम्‌ | पुण्य को (मोक्ष का हेतु समझकर) [इच्छंति] चाहते हैं । 


टीका :-समसस्‍्त कर्मों के पक्ष का नाश करने से उत्पन्न होनेवाले 
(निजस्वरूप की प्राप्ति) आत्मलाभस्वरूप मोक्ष को इस जयत्‌ में कितने हो 
जीव चाहते हुए भी, मोक्ष की कारणभूत सामायिक की - जो (सामायिक ) 
सम्यकदशेन-ज्ञान-चारित्रस्वभाववाले परमार्थभूत ज्ञान की भवनमात्र है, 
एकाग्रतालक्षणयुक्त है, और समयसारस्वरूप है उसकी - प्रतिज्ञा लेकर 
भी; दुरंत कर्मंचक्र को पार करने की नपु सकता के काररख परमार्थभृत ज्ञान 
के भवतमात्र सामायिकस्वरूप आात्मस्वभाव को न प्राप्त होते हुए, जिनके 
अत्यन्त स्थूल संक्लेशपरिणामस्वरूप कर्म निवृत्त हुए हैं और अत्यन्त स्थूल 
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प्रतिनिवृत्तस्थूलतमसंक्लेशप रिणामकर्मतया प्रवृुत्तमानस्थुलत्मविशुद्धपरि- 
खामकर्माराः कर्मानुभवगुरुलाधवशप्रतिपत्तिमात्रसंतुष्टचेतस: स्थुललक्ष्यतया 
सकले कमकांडमनुन्मुलयंत: स्वयसज्ञानादशुभकर्मे केवल बंघहेतुमध्यास्य च 
ब्रतनियमश्ीलतप:प्रभूतिशुभकर्म बंधहेतुमप्यज्ञानंतो मोक्षहेतुमस्युपगच्छंति । 


विशुद्धपरिणामरूप कर्म प्रवर्त रहे हैं ऐसे वे, कमे के अनुभव के ग्रुरुत्व-लघुत्व- 
की प्राप्तिमात्र से ही सन्तुष्ट चित्त होते हुए भी, स्वयं स्थल लक्षवाले होकर 
( संक्लेशपरिणाम को छोड़ते हुए भी ) समस्त कर्मकाण्ड को मूल से नहीं 
उखाड़ते । इसप्रकार वे, स्वयं अपने अज्ञान से केवल अशुभकर्म को ही 
बन्ध का कारण मानकर, व्रत, नियम, शील, तप इत्यादि शुभ कर्मो को 
वन्ध का कारण होने पर भी उन्हें वन्‍्ध का कारण न जानते हुए मोक्ष के 
हे में अंगीकार करते हैं- मोक्ष के कारणुरूप में उनका आश्चय 
करते हैं ! 


भावार्थ :--कितने ही श्रज्ञानीजन दीक्षा लेते समय सामायिक की 
प्रतिज्ञा लेते हैं, परन्तु सूक्ष्म ऐसे आत्मस्वभाव की श्रद्धा, लक्ष्य तथा अनुभव 
न कर सकने से, स्थूल लक्ष्यवाले वे जीव स्थूल संक्लेशपरिणामों को छोड़कर 
ऐसे ही स्थूल विशुद्धपरिणामों में (शुद्ध परिणामों में) राचते हैं । (संक्लेश- 
परिणाम तथा विशुद्धपरिणाम दोनों श्रत्यन्त स्थूल हैं; आत्मस्वभाव ही 
सूक्ष्म है। ) इसप्रकार वे यद्यपि वास्तविकतया सर्व कर्मेरहित आत्म- 
स्वभाव का अनुभवन ही मोक्ष का कारण है, तथापि कर्मानुभव के अल्प- 
वहुत्व को ही वन्च-मोक्ष का कारण मानकर ब्रत, नियम, शील, तप इत्यादि 
शुभकर्मों का मोक्ष के रूप में आश्रय करते हैं । 


गाया १५४ के शोर्षक, गाथा, टीका एवं भावार्थ पर प्रवचन 


इस गाथा में पुनः पुण्यकर्म के पक्षपातियों को समभाते हुये श्राचार्य 
कहते हैं कि हे भाई ! तू सामायिक स्वरूप अपने भगवान आत्मा को तो 
जानता नहीं है और वाह्य क्रियारूप सामायिक ( चारित्र') प्रहण करके 
अर्थात्‌ दया, दान, त्रत, तप, भक्ति आदि शुभराग का आचरण करके 
अपने को घर्मात्मा मानता है, परन्तु यह घर्म नहीं है। यह तो बंध का 
कारण है संसार का कारण है; इसे धर्म मानना मिथ्यात्व है । 


देखो, आ्राचार्य कहते हैं कि समस्त पाप-पुण्य के भावों के नाश क रने 
से आत्मलाभ की प्राप्ति होती है। यह शआ्रात्मोपलब्धि ही मोक्ष है । जगत 
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में कितने ही जीव इस मोक्ष को चाहते हुए भी मोक्ष का कारणभूत जो 
सामायिक है, उसे नहीं जानते । यह सामाथिक सम्यर्दशेन-ज्ञान-चारित्र 
स्वभाव वाले परमार्थभूत ज्ञान का भवनमात्र है। पूणनिन्‍्दमय श्रात्मा का 

' ज्ञान-श्रद्धान व रमणतारूप जो भवन - परिणमन है, वही सामायिक है । 
ऐसा सामायिक शुभराग के सूक्ष्म ब्िकल्पों के भी भ्रभावरूप है | शुभराग- 
रूप विकल्प सामायिक नहीं है। विकल्पमात्र में सामायिक की नास्ति है 
श्रौर सामायिक में विकल्पों की नास्ति है । 


परमार्थभूत ज्ञान श्रर्थात्‌ श्रात्मा का भवनमात्र ही सामायिक है। 
भवन' शब्द का एक अर्थ परिणमन तो है ही, दूसरा अर्थ घर भी होता 
है। भगवान शात्मा भी ज्ञान व आनन्द का घर है। शुभाशुभभाव का 
ग्रभाव करने से जो आननन्‍्दरूप निर्मेल वीतराग परिण॒ति होती है, वही 
इसका भवन - घर है । दया, दान झ्ादि शुभभाव चेतन्य का भवन घर 
नहीं है । 

सामायिक सम्यर्दशेन-ज्ञान-चा रित्र स्वभाववाले परमार्थभूतज्ञान का 
भवन मात्र है - एक बात तो यह हुईं, दूसरी बात यह है कि वह सामायिक 
स्वरूप में एकाग्रतारूप है | अपने ध्रूव एक चैतन्यस्वरूप को अग्न (मुख्य) 
बनाने से श्रात्मा में जो वीतरागत्ता एवं अ्रतीन्द्रिय आननन्‍्दरूप परिणमन 
होता है, वह एकाग्रता लक्षणवाला परिणाम ही सामायिक है। जिसे 
उस सासायिक परिणाम की तो खबर नहीं है श्र श्रासन मारकर जमकर 
बेठ जाने से ऐसा मान ले कि मेरा सामायिक हो गया तो उसकी यह 
मान्यता मिथ्या है। दूसरी ओर ये सेठ लोग दान-पुण्य में थोड़े-बहुत रुपया 
खर्च करके ऐसा मान लेते हैं कि हमारा धर्म हो गया; परन्तु भाई ! 
इसमें किचित्‌ भो धर्म नहीं है, बल्कि इससे तो मिथ्यात्वभाव ही पुष्ट होता 
है, क्योंकि इस शरीर की व राग की क्रिया को करके सामायिक मानकर 
धर्म होना मान लिया जाता है । 


भाई ! सामायिक तो समयसार स्वरूप है। द्रव्यकर्म, भावकर्म व 
तोकम से रहित समयसार स्वरूप श्रात्मा का श्रनुभव ही सामायिक है । 
एक सच्चिदानन्दस्वरूप भगवान शआात्मा के आ्राश्रय से चेतन्य व श्रानन्दरूप 
भवन - परिणमन ही सामायिक है । 


अज्ञानी सामायिक की प्रतिज्ञा लेकर बैठ तो जाता है, परन्तु दुरंत 
कर्मचक्र से पार पाने में श्रसमर्थ रहता है। देखो, पुण्य-पाप के भाव ही 
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दुरंत कर्मंचक्र है । अन्तर के महापुरुषार्थ से ही इस कर्मचक्र का उल्लंघन 
किया जा सकता है, दूसरा कोई उपाय नहीं है। दया-दान-बन्नत-तप आदि 
के शुभभावों से कर्मचक्र को नहीं जीता जा सकता । सामायिक में नमोकार * 


मंत्र को जाप्य करता है, स्तुति पढ़ता है, परन्तु ये सब तो बहिलंक्ष्यो 
शुभभाव है। 


देखो, मूल संस्कृत टीका में. 'क्लीबतया' शब्द है, जिसका श्रथे 
नपुसक है। श्रज्ञानी अश्रशुभ भाव तो छोड़ देता है, परन्तु दया, दान झ्रादि 
के शुभभाव को छोड़ने में श्रसमर्थ होने से ही आचार्य उसे तपु सक कहते 
हैं। जैसे नपुसक को संतति नहीं होती, उसीप्रकार श्रज्ञानी को भी धर्म 
की संतति नहीं होती । जो सर्वे राग को छोड़कर पर्याय में स्वरूप की 
शुद्धता की रचना करता है, उसे वीये कहते हैं । ' 


ज्ञानानन्द स्वभावी शुद्ध चेतन्‍्य घातुमय भगवान आत्मा का शअ्नु- 
सरण करने से जो शुद्ध परिणमन होता है, उसे सामायिक कहते हैं । तथा 
राग का अनुसरण करने से जो परिरामन होता है, वह नपु सकता है, वह 
पुरुषार्थ नहीं है। जैसा पाप को छोड़ा, उसोप्रकार पुण्य को भी छोड़कर 
शुद्धात्मा का अनुसरण करना ही पुरुषार्थ है और यही सामायिक है । 


पुण्य-पाप का भाव एक समय का विक्ृत भाव है। उससे भिन्न 
प्रात्मवस्तु निर्मेलानन्द चिदानन्दमय है। वस्तुस्वरूप से आत्मा स्वयं 
परमेश्वर परमात्मस्वरूप है; परन्तु अज्ञानी को उसकी खबर नहीं है भर 
उसे यह बात चित्त में बैठती भी नहीं है। इसकारण पुण्य के परिणाम 
में श्नेटक जाता है श्रौर श्रतीन्द्रिय ज्ञान व आनन्द के परिणमनरूप 
सामायिक को प्राप्त नहीं होता। अ्रह्ाहा““"““! आत्मा तो श्रत्तीन्द्रिय 
ज्ञान व अरतीन्द्रिय आनन्दस्वरूप है, परन्तु शुभभाव को छोड़ने में असमर्थ 
होने से अज्ञानी शुद्ध चेतन्‍्यमय ज्ञानानन्दस्वभावी श्रात्मा को प्राप्त नहीं 
कर पाता । इसकारण वह श्रत्यन्त स्थूल संक्लेश परिणामरूप कर्म श्रर्थात्‌ 
हिंसादि के भ्रशुभ भावरूप कर्मो से तो निवृत्त हुआ है, परन्तु अत्यन्त 
स्थल विशुद्ध परिणाम उसके व्तते हैं। तात्पर्य यह है कि पापभाव तो 
श्रज्ञानी ने छोड़ दिये हैं, परन्तु वह ब्रत, तप, भक्ति, स्तुति वंदना श्रादि 
शुभभावरूप कर्मों में प्रवर्तता है । यहाँ जड़कर्म की बात नहीं है, परन्तु 
शुभभावरूप भाव कर्म की, बात है। अहाहा "”! श्रात्मा सृक्ष्म भ्ररूपी 
चेतन्यघनस्वरूप महाप्रभ है, इसकी उसे खबर नहीं है। इसकाररख 
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सामायिक की प्रतिज्ञा लेकर भी वह स्थल अचेतन शुभराग में प्रव्तंता है 
परन्तु भाई ! शुभभाव आत्मा का समभावरूप सामायिक नहीं है, यह 
तो विषमभाव है। 


देखो, यहाँ व्रत, तप, पूजा, भक्ति आदि शुभभावों को श्रत्यन्त स्थूल 
व जड़ कहा है। गाथा ७२ में भी इसे श्रशुचि, अचेतन व दु:ख का कारण 
कहा था । इसप्रकार यह सिद्ध हुआ कि शुभ राग मोक्ष का कारण नहीं है । 


आचाय॑देव ने यहाँ शुभभाव को लघुकर्म एवं अशुभभाव को गुरुकरम . 
कहा है। अशुभ जो ग्ुरुकर्म है, उसे अज्ञानी ने अनेक बार छोड़ा, किन्तु 
जो लघु - हलका स्थल शुभभाव है, उसको संचित करता -रहा है; जबकि 
दोनों ही कर्म हैं, विकार हैं, दोष हैं। भ्रज्ञानी दोष को दोषरूप न देखकर 
शुभभावरूप कर्म को ठीक मानकर, संतुष्ट चित्त होकर, उसमें मिठास का 
अनुभव करते हैं। भ्रतः श्रतीन्द्रिय आनन्द की प्राप्ति का पुरुषार्थ नहीं 
करते । इसप्रकार वे स्थूल लक्ष्यवाले होकर समस्त कमेकाण्ड को मूल से 
नहीं उखाड़ते । 


प्रश्न :--प्रवचनसार के अन्त में जहाँ ४७ नयों का वर्णन है, वहाँ 
तो प्रचण्ड कर्मकाण्ड के द्वारा ही ज्ञानकाण्ड प्रचण्ड करने को कहा गया है 
और यहाँ कर्मकाण्ड का सर्वेथा निषेध किया जा रहा है - ऐसा क्‍यों ? 


उत्तर :--वहाँ ( प्रवचनसार में ) ज्ञानकाण्ड के सहचर रूप से 
वर्तेते हुये क्मंकाण्ड को बताने के लिये व्यवहारनय से ऐसा कथन किया है, 
किन्तु शुद्ध परिणति स्वयं अपने स्वकाल में स्वतः उत्पादरूप होती है, इसे 
राग की या निमित्त की, देव-गुरु-शास्त्र की कोई अपेक्षा नहीं है । भरे ! 
इस शुद्ध परिणति को निज द्रव्य की भी अपेक्षा नहीं है। वह पर्याय मात्र 
शुद्धचेतन्यमय द्रव्य का लक्ष्य करती है, बस बात इतनी ही है । निज शुद्ध 
द्रव्य का लक्ष्य करने मात्र से रत्नन्रय की शुद्ध वीतरागी पर्याय स्वतन्त्र 
अपने षट्कारकरूप परिणमन से होती है। यही उसका जन्‍्मक्षण है, 
स्वकाल है । 


यहाँ तो यह कहते हैं कि भ्रज्ञानी शुभभाव में वर्तता है, इसकारण 

वह स्थूल लक्ष्यवाला है, क्योंकि सूक्ष्म चैतन्य के लक्ष्य को उसमें भ्रभाव 
है । ऐसी स्थिति में उसको सामायिक कैसे हो सकती है? भले ही वह 

' सामायिक की प्रतिज्ञा लेकर बैठ जावे और ण॒मोकार मन्त्र या पंच परमेष्ठी 
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की स्तुति आदि का पाठ करे, पर इनसे क्या ? भगवान पंचपरमेष्ठी निज 
श्रात्मद्रव्य से भिन्न परद्रव्य है श्रौर परद्रव्य का स्मरण स्थूल शुभराग है । 
उस शुभराग से ज्ञान का भवन मात्र सामायिक कैसे हो सकता है ? 


यहाँ “स्थूललक्ष्यवाला होकर” ऐसा कहकर यह सिद्ध किया है कि 
जो शुभ में वर्तते हैं, वे भी जड़-पुदूगल कर्म के उदयाधीन होकर नहीं वर्तेते 
हैं; किन्तु श्रपने ही उल्टे पुरुषार्थ के कारण शुभ में वर्तंते हैं । जहाँ पुरुषार्थ 
ही उल्टा होगा, वहाँ सामायिक कैसे हो सकता है ? 


इस संदर्भ में कुछ लोग ऐसा कहते हैं कि - पहले शुभभाव हो, 
तभी तो बाद में शुभभाव छुटकर शुद्धता प्रगट होगी। अशुभ से शुभ में 
झाये बिना सीधी शुद्धता कंसे प्रगट हो सकती है ? 


भ्राचायं कहते हैं कि भाई ! दोनों (शुभाशुभ) कर्म निरथ॑क हैं । 
जब यह जीव श्रशुभ में वर्तता है, तब भो कर्मकाण्ड में वर्तंता है और जब 
शुभ में वर्तता है, तब भी कर्मकाण्ड में ही वर्तंता हैं; क्योंकि ज्ञानकाण्ड में 
अर्थात्‌ निरमेल वीतराग परिणति में तो वह वर्ता ही नहीं है, इसकारण 
उसे सामायिक नहीं होती । 


कर्मकाण्ड भ्रर्थात्‌ शुभ व अशुभ - ये दोनों ही कर्म अर्थात्‌ विकार 
की धारायें हैं, दोनों ही कर्मघारायें हैं । शास्त्रों में भी ऐसी चर्चा आई है 
किज्ञानी के ज्ञानधारा व कर्मघारा - दोनों ही धारायें वर्तंती हैं। वहाँ 
जो रागघारा है, उसे तो ज्ञानी हेय जानता है तथा शुद्ध चेतन्‍्यमय ज्ञान- 
धारा को उपादेय मानता है। ज्ञानी की परिणति जितने श्रंश में शुद्ध 
निर्मल हुई है, वह तो मोक्ष का कारण है तथा जितने अ्रंश में अशुद्ध मलिन 
है, वह भ्रशुद्धता का भ्रंंश बंध का कारण है। ज्ञानी ऐसा यथार्थ जानते हैं 
कि पूर्ण वीतराग होने के पूर्व साधक ( ज्ञानी ) को ये दोनों ही धारायें 
होती हैं तथा केवली को केवल एक ज्ञानधारा ही होती है । 


देखो, यहाँ कहते हैं कि - “अज्ञानी स्वयं अपने ही अजान से” 
श्र्थात कर्म की प्रवलता के कारण नहीं, वल्कि अपनी ही कमजोरी के 
कारण बहिद ष्टि होने से एवं निज चेतन्य सत्ता पर दृष्टि नहीं होने से 
झज्ञानी होकर शुभभाव में अ्रटकता है । 


११० ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग ५ 


: इसप्रकार भ्रज्ञानी जीव अज्ञानवश हिंस्ता-भूठ-चोरी भझ्रादि अ्रशुभकर्म 
को ती बन्ध का कारण मानता है, किन्तु व्रत, तप, शील आदि शुभभाव 
भी बन्ध का कारण मानकर श्रंगीकार करता है, परन्तु भाई ! शुभ व 
अशुभ दोनों एक ही जाति के हैं, दोनों एक ही कर्मेरूप चाण्डालनी के पुत्र 
हैं । जेसे चण्डालनी का एक पुत्र ब्राह्मण के यहाँ पला और दूसरा चण्डालनी 
के यहाँ । पहला ब्राह्मणात्व के श्रभिमान से मदिरा श्रादि का सेवन नहीं 
करता और दूसरा उसी में डूबा हुआ रहता है । उसीप्रकार शुभकर्म में पाप 
प्रवत्ति नहीं होती, किन्तु हैं तो दोनों एक ही कर्म की जाति के न ? श्रतः 
दोनों में जाति की श्रपेक्षा कोई श्रन्तर नहीं है। तथापि शभ्रज्ञानी जीव स्थल 
लक्ष्यवाला होने से शुभभाव को बंघ का कारण नहीं जानता हुआ उसे 
मोक्ष का कारण जानकर उसी का सेवन करता है । 


प्रश्त :--आपका यह कहना ठीक है, परन्तु दुकान पर बेठने और 
विषय-विकार का सेवन करने के अभ्रशुभराग की अपेक्षा तो शुभराग ठीक 
हैन! 
उत्तर :--भाई ! एक अ्रशुभराग की दुकान है तो दूसरी शुभराग 
की दुकान है । रागरहित होने की तो दोनों में से एक भी दुकान नहीं है । 
दोनों में ही परलक्ष्यी भाव है। धर्म तो दोनों में से एक में भी नहीं है । 
बेड़ी सोने की हो या लोहे, की, बन्धन तो दोनों ही हैं न,? भुक्ति तो दोनों 
त्याग से ही होगी न ? जिसे दुःख से मुक्त होना है, उसे कर्म को कर्म व 
धर्म को धर्म जानना ही होगा ।. सुखी होने का श्रन्य कोई उपाय नहीं है । 


देखो, शुभ व अशुभ दोनों परिणामों को स्थूल कहा और इनसे 
भिन्न श्रात्मस्वभाव को या ज्ञायकभाव को सूक्ष्म कहा है । अ्रशुभभाव जेसा 
स्थूल है, वैसा ही स्थूल शुभभाव है । बन्ध की अपेक्षा दोनों एक ही हैं । 


कुछ लोग ऐसा कहते हैं कि यह तो निश्चय की वात है। इस 
निश्चय का साधन तो शुभाचरणरूप व्यवहार ही होगा न ? 


उनसे कहते हैं कि भाई !- राग से भिन्न शुद्ध चेतन्यस्वभाव का 
आश्रय करना ही एकमात्र वोतरागतारूप कार्य का साधन .है। राग 
वीतरागता का साधन नहीं हो सकता । हां; कहीं-कहीं भूमिकानुसार निश्चय 
के साथ सहचर रूप में राग की मंदता किस जाति की पायी जाती है. 
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यह ज्ञान कराने के लिये व्यवहार से राग की मंदता को भी वीतरागता 
का साधन कह दिया गया है। परन्तु बास्तव में शुभराग वीतरागता का 
साधन नहीं है। उपरोक्त कथन का भ्रर्थ ही यह है कि मंदराग शुद्धता 
का साधन नहीं है । | 


भाई ! यहाँ तो यह स्पष्ट कह रहे हैं कि संक्लेश परिणामों की 
तरह ही विशुद्ध परिणाम भी भ्रत्यन्त स्थूल हैं और बन्ध का कारण है । 
एक आत्मस्वभाव ही सूक्ष्म है और मोक्ष का कारण है । 


इसप्रकार सववे कर्मरहित श्रात्मस्वभाव का श्रनुभव ही मोक्ष का 
का रण है, तथापि अज्ञानी अशुमकर्म को तो बन्ध कारण मानता है, परन्तु 
शुभकर्म को बन्ध का कारण न मानकर मोक्ष का कारण मानता है। यद्यपि 
शास्त्रों में तो शुभभाव को परम्परा से मोक्ष का कारण कहा गया है, 
किन्तु उस कथन की श्रपेक्षा जुदी है । - 


अज्ञानी शास्त्र के उस कथन की अपेक्षा को नहीं जानता । उसे 
समभाते हुये यहाँ कहते हैं कि भाई ! साधक धर्मी जीव के जीवन में 
वर्तमान में शुभ का पूरा भ्रभाव नहीं हुआ है, तथापि वह आ्रात्मा का 
आ्राश्नय लेकर श्रति-उम्र पुरुषार्थ के द्वारा उसका भी अ्रभाव करेगा - इस 
अ्रपेक्षा से उसे परम्परा कारण कहा है। भाई ! बाहर में अ्रपती शुभभाव 
की भूमिका में रहते हुये भी श्रन्तमु खता के उम्र पुरुषार्थ द्वारा चैतन्य के 
भ्रवलम्बन से वीतराग परिणति में वृद्धि होती जाती है, वही वीतराग 
परिणति क्रमशः पूर्णाता को प्राप्त होती है । वास्तव में तो वही परम्परा 
मोक्ष का कारण है तथा उस समय क्रमशः अभावरूप होता हुआ जो 
शुभराग सहचरपने रहता है, उस पर आरोप करके उसे भी परम्परा 
कारण कहा गया है । वस्तुतः शुभराग परम्परा मोक्ष का कारण नहीं है । 


समयसार गाथा १५४५ 
अ्रथ परमार्थमोक्षहेतु तेषां दर्शमति-- 


जीवादीसद्ृहणं सम्मत्तं तेसिमधिगमों सार । 
रागादीपरिहरणं चरण एसो दु मोक्खपहो ॥॥१५५।॥। 


जीवादिश्रद्धानं सम्यकत्व॑ तेषामधियमों ज्ञानम । 
रागादिपरिहरणं चरण एषस्तु मोक्षपथः ॥१५५॥॥ 


मोक्षहेतु: किल सम्यर्दशनज्ञानचारित्रारिमत । तत्र सम्यर्दर्शनं तु 
जीवादिश्रद्धानस्वभावेन ज्ञानस्य भवनम्‌ । जीवादिज्ञानस्वभावेन ज्ञानस्य 
भवन ज्ञानमू । रागादिपरिहरणस्वभावेन ज्ञानस्य भवन चारित्रम । तदेव॑ 
सम्पग्दश्शनज्ञानचा रित्राण्येकमेव ज्ञानस्थ भवनसायातम्‌ । ततो ज्ञानमेव 
परमार्थमोक्षहेतुः । 





श्रव जीव को परमार्थ (वास्तविक) मोक्ष का कारण बतलाते हैं :-- 
जीवादिका श्रद्धान समकित, ज्ञान उसका ज्ञान है । 
रामादि-वर्जेन चरित है, श्ररु ये हि मुक्ती पंथ है ।॥१५५॥। 


गाथाथे:--[ जीवादिश्वद्धानं ] जीवादि पदार्थों का श्रद्धान [सम्यक्त्वं ] 
सम्यवकत्व है, [ तेषां अधिगमः ] उन जीवादि पदार्थों का अधिगम [ ज्ञानम्‌ 
ज्ञान है और [रागादिपरिहररखं] रागादि का त्याग [चरण] चारित्र है - 
[एष: तु] यही [मोक्षपथः | मोक्ष का मार्ग है । 


ढीका :-मोक्ष का कारण वास्तव में सम्यग्दश्शन-नज्ञान-चारित्र है । 
उसमें, सम्यक्दर्शन तो जीवादि पदार्थों के श्रद्धानस्वभावरूप ज्ञान का होना - 
परिणमन करना है; जीवादि पदार्थों के ज्ञानस्वभावरूप ज्ञान का होना - 
परिणमन करना ज्ञान है; रागादि के त्यागस्वभावरूप ज्ञान का होना - 
परिणमन करना सो चारित्र है। अ्रतः इसप्रकार सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चारित्र 


तीनों एक द्रव्य का ही भवन ( परिणशमन ) है। इसलिये ज्ञान ही परमार्थ 
(वास्तविक) मोक्ष का कारण है । 
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भावार्थ:--आ्ात्मा का श्रसाघा रण स्वरूप ज्ञान ही है शौर इस प्रकरण 
में ज्ञान को ही प्रधान करके विवेचन किया है। इसलिये '“सम्यग्दशंन, 
ज्ञान और चारित्र - इन तीनों स्वरूप ज्ञान ही परिणमित होता है” यह 
कहकर जान को ही मोक्ष का कारण कहा है । ज्ञान है वह अभेद विवक्षा में 
आत्मा ही है - ऐसा कहने में कुछ भी विरोध नहीं है, इसीलिये टीका में 
कई स्थानोंपर आचायेदेव ने ज्ञानस्वरूप श्रात्मा को ज्ञान! शब्द से कहा है । 


गाथा १५५४ एवं उसकी टीका पर प्रवचन 
इस गाथा में परमार्थ मोक्ष का कारण बताते हुये श्राचार्य कहते हैं 
कि परमार्थरूप से तो सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र ही मोक्ष का कारण है। 
तत्त्वार्थ सूत्र में तों पहला ही सूत्र है :-- 


“सम्यरदर्शनज्ञानचा रित्रारिए मोक्षमार्गे:” 
अर्थात्‌ मोक्ष का मार्ग सम्यग्दर्शन-जान-चारित्र है तथा संसार 
परिभ्रमण का कारण मिथ्यादर्शन-जान-चारित्र है । 


गाथा में “जीवादी सदुदहरं समत्त” श्रर्थात्‌ जीवादि पदार्थों का 
श्रद्धान समकित है - ऐसा कहा है । 

आत्मावलोकन' में आता है.कि वीतरागदेव की प्रतिमा स्थिर बिम्ब 
है, हिलती-डलती नहीं है और उसकी आ्राँख की पुतली भी नहीं फड़कती । 
ऐसी स्थिर जिनप्रतिमा को देखकर ऐसा विचार आता है कि वीतरागदेव 
को पहले संसार ग्रवस्था में हम जैसा ही राग था, वह नष्ट होकर श्रात्म- 
वस्तु मूलतः जैसी वीत्तरागस्वभावी थी, वेसी ही वीतरागता पर्याय में प्रगट 
हो गई है अ्र्थात्‌ वीतराग की मूर्ति हो या साक्षात्‌ वीतराग परमेश्वर हो, 
दोनों को ही देखकर ऐसा विचार होना चाहिये कि भगवान को पहले 
छदमस्थावस्था में जो दया, दान, ब्रत, पूजा, उपवास आदि रूप शुभराग 
था, वह निकल गया है तथा प्रतिबिम्ब की भांति स्थिर वीतराग स्वभावी 
जो निजस्वरूप था, वह रह गया है । 

भाई ! आत्मानुभव बिना दया-दानादि के जितने भी शुभ परिणाम 
होते हैं, वे सब रागादि ही हैं, घर्म नहीं; क्योंकि घर्मं तो एक वीतरागभाव 
ही है। 

“भगवान सर्वज्ञ-वीतरागदेव के जैसे हिसादिभाव नहीं हैं, उसी तरह 
अहिसादि शुभराग के परिणाम भी नहीं हैं। ये सब रागाद परिणाम तो 
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कृत्रिम हैं, मूलवस्तु में नहीं होते । जो श्रपनी मूल वस्तु में नही होते, वे 
निज का आश्रय लेते ही निकल जाते हैं। वीत-राग अर्थातं निकल गया 
है राग जिसमें से वह वीतराग है। इससे सिद्ध है कि राग श्रात्मा का 
स्वभाव नहीं था, भ्रत: निकल गया और आत्मा वीतराग हो गया । 


अ्रव सच्चे गुरु के स्वरूप का विचार करते हैं। जिनको अन्तरंग में 
सम्यग्दशेन-जान-चारित्ररूप शुद्ध रत्नन्नय धर्म प्रकट हुआ है तथा सहभावी 
रूप से बाह्य में २८ मलग्रुणों को निरत्तिचार पालते हैं और शुभराग को 
धर्म नहीं मानते; कदाचित्‌ उपदेश देते हैं तो मुख्यतया वीतरागस्वभावी 
शुद्ध चेतन्यस्वरूप का ही कथन करते हैं तथा उनके उपदेश में मुख्यतया 
स्वाश्रय से वीतरागता प्रगट करने की ही बात आती है, वे सच्चे गुरु हैं । 
इसी प्रकार वीतराग देव एवं निर्ग्रन्थ गुरु तो वीतरागस्वरूप होते ही हैं, 
उनकी वाणी भी जो ग्यारह अंग एवं चौदह पूर्व के रूप में है, उसका 
तात्पयं भी एक वीतरागता ही है। अश्रहमहा"”.. ! भगवान सर्वज्ञदेव 
परम वीतरागर समभावी, निर्ग्रन्थ दिगम्बर गुरु समभावी एवं इनके द्वारा 
प्ररूपित धर्म भी वीतराग समभावरूप ही है। वीतराग कहो या समभाव 
कहो - दोनों एक ही हैं । हां, पुण्य-पाप का भाव विभावभाव है और इससे 
भिन्न चैतन्य का निर्मेल परिणाम समभाव है, वीतराग भाव है ओर वहो 
धर्म है । 

घर्मं के यथाथस्वरूप को समभे बिना मन्द कपाय के परिणाम कर- 
कर के जीव अ्रनतकाल से दुःख का भार ढो रहा है। उपवास, प्रोपघ, 
प्रतिक्रमण वगरह शुभकर्म करके ऐसा मानता है कि मैं धर्म कर रहा हूँ, 
परन्तु भाई ! इसमें तो धर्म की गन्ध भी नहीं है, क्योंकि यह सब तो राग 
है। राग में धर्म मानना तो महा मिथ्यात्व है। जिनेन्द्र भगवान तो 
व्यवहार से भो उसे ही जन कहते हैं, जिसको वीतरागी देव, निम्नेन्थ गुरु एव 
उन्हीं के द्वारा निरूपित वीतराग घर्म का श्रद्धान होता है। श्रन्तरग जेन- 
पना तो कोई बात ही औौर है । 


शुभराग से रहित भगवान आत्मा ही केवल शुद्ध चेतन्यघनस्वरूप 
है । ऐसे स्वभाव के श्रद्धान से जो आत्मा का निर्मल-वीतरागी परिणमन 
होता. वहो सम्यर्दर्शन है । जीवादि पदार्थों का जो भेदरूप श्रद्धान है, वह 
भो राग रूप होने से वास्तविक सम्यग्दशेन नहीं है | ऐसे वस्तुस्वरूप की 
तो खबर नहीं है और अनेकप्रकार से शुभ विकल्पों में ही धर्मबुद्धि होने से 
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ऐसा मानता है कि मैं तो धर्म कार्य कर रहा हूँ, मेरे सब पाप धुल रहे हैं । 
उनसे कहते हैं कि भाई ! इस क्रियाकाण्ड में धर्म कहाँ है, भ्रात्मा कहाँ है, 
जिसमें धुलकर तेरा शआ्रात्मा पवित्र हो । 


भाई ! सम्यग्द्शन अपूर्व व श्रलौकिक वस्तु है। घर्मी जोव ऐसा 
विचार करते हैं कि यह शरीर, मन, वाणी, कर्म आदि अजीब हैं तथा ये 
पुण्य-पाप के भाव आखव हैं, बन्ध हैं और श्राप स्वयं इन सब से भिन्न 
ज्ञायकततत्त्व हैं | अतः इन पुण्य-पाप आदि सभी का लक्ष्य छोड़कर भगवान 
ज्ञायक के श्रद्धानरूप होना, परिणमना ही सम्यग्दशंन है | अ्रहाहा'*“ *४ 
जो ज्ञायक की, अनुभूतिरूप परिणाम होने पर अतीन्द्रिय श्रानन्द का स्वाद 
श्राता है तथा आनन्द का घाम भगवान आत्मा ऐसा ही है - ऐसी प्रतीति 
का भाव उपजता है, वही सम्यग्दशन है । यह धर्म का प्रथम सोपान है। 
ऐसे सम्यग्दर्शन के बिना ज्ञान भी सच्चा नहीं है। श्ररे ! ये व्रत, तप, शील 
संयम श्रादि तो एक के बिना शून्यवत हैं । जन्म-मरण रहित होने का 
भगवान जिनवर देव का मार्ग एक वीतरागतारूप ही है, सम्यग्दर्शन श्रात्मा 
की प्रतितीरूप वीतराग पर्याय है । 


प्रश्न ः--स राग सम्यक्त्व भी है न ? 


उत्तर :-- “सम्यक्त्व तो सराग नहीं होता, जो आत्मा की प्रतीति- 
रूप परिणमन है, वह तो शुद्ध वीतराग ही है, परत्तु धर्मी के सहचारी चारित्र 
के दोषरूप जो सरागता होती है, उसका आरोप करके सम्यक्त्व को सराग- 
सम्यकत्व उपचार से कहा जाता है । 


यह चौथे गुणस्थान में प्रगट होने वाले सम्यग्दर्शन की बात है। 
पांचवें व छठे गुणस्थानवर्ती श्रावक व मुनि की वीतरागता ( चारित्र ) 
की तो बात ही कुछ और है । मुनिदशा तो रागरहित शुद्धचेतन्यस्वरूप 
आत्मा के आश्रय से तीन कषाय के भ्रभावपूर्वेक प्रगट हुई वीतरागता है । 
वही सच्चा साधूपना है, सच्चा मुनिधर्म है । 


'जीवादि सात तत्त्वों का श्रद्धान सम्यर्दशंन - यह “एकेन्द्रियादि 
जीव हैं व घट-पटादि अ्रजीव हैं” - ऐसे श्रद्धात की बात नहीं है; श्रपितु 
जीव ज्ञायकभावरूप हैं, वीतरागस्वभावी है, रागस्वभाव व कर्मेस्वभावरूप 
नहीं है! - ऐसे स्वभाव-विभाव की भिन्नता के श्रद्धानरूप समकित की 
बात है ! 
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“श्रद्धान स्वभाव से ज्ञान का होना” ऐसा जो टीका में कहा है, वहाँ 
जान का अर्थ आत्मा है। उस प्रकरण में आत्मा न कहकर “ज्ञान” कहने 
का प्रयोजन रागादि विकार से रहित आत्मा का ज्ञानरूप परिणमन है । 
अहाहा"*““ वीतरागस्वरूपी आत्मा के श्रद्धानहूप वीतराग परिणति 
ही यथार्थ सम्यग्दर्शन है । 

भव कहते हैं कि “जीवादि पदार्थों के ज्ञानस्वभाव से ज्ञान का होना 
परिणमना ज्ञान है ।” 


देखो, यहाँ शास्त्रज्ञान की वात नहीं है, यह तो परलक्यी ज्ञान है । 
यहाँ तो आत्मा के ज्ञाव का अन्तर में स्व-संवेदनरूप “स्व” का प्रत्यक्ष 
जानरूप होने को ज्ञान कहा है। ज्ञानस्थभावी भगवान आत्मा जो अपने 
स्वरूप से ज्ञानहप परिणमता है, उसे ज्ञान कहते हैं और वह वोतरागी 
पर्याय है । भाई ! त्रिलोकीनाथ वीतराग सर्वन्नदेव ने इन्द्रों व गणधरों के 
वीच घमंसभा में जो कहा है - वही यह वात है । 


आत्मा का जीवादि पदार्थों को जाननेरूप परिणमना या निजज्ञायक 
के लक्ष्य से ज्ञान पर्यायरूप परिणमना ही सम्यस्जान है । पुण्य-पाप से रहित 
शुद्ध निजज्ञायक को जाननेवाला श्रर्थात्‌ जायक के लक्ष्य से परिणमत करने- 
वाला ज्ञान भी पुण्य-पाप के भावों से रहित हैं। भाई ! यह सम्यग्जान 
की पर्याय वीतरागी पर्याय है । गाथा १७-१८ में भी आया है कि ज्ञान की 
पर्याय में तो ज्ञायक आत्मा ही जाना जाता है, परन्तु अज्ञानी का ज्ञायक 
पर लक्ष्य नहीं है, इसकारण उसका ज्ञान मिथ्याज्ञान है और ज्ञानी का 
लक्ष्य (दृष्टि) ज्ञायक पर है; इसलिये उनका ज्ञान सम्यग्जान है। नान- 
स्वभाव क लक्ष्य से परिणमन करनेवाला ज्ञान ही वास्तविक ज्ञान है । 


जिन्हें यह आध्यात्मिक तत्त्व की वात पहले कभी सुनने का श्रवसर 
नहीं मिला, पहली बार ही जिसने यह बात सुनी है, उसे अटपटा सा लगता 
है और उसके मन में प्रश्न खड़ा होता है कि क्या जनघधम्म ऐसा है ? अव 
तक यह तो सुना था कि - जैनघधर्म में देवद्शन करना, पानी छानकर 
पीना, रात्रि भोजन नहीं करना, ब्रत-उपवास करना, पूजा-पाठ करना, 
तीर्थयात्रा करना, दान-पुण्य करना, पर्व के दिनों में नियम-सयम से रहना 
व हरी सब्जी आदि नहीं खाना, ब्रह्मचर्य पालना, हिंसा-कूठ चोरी आदि 
पाप नहीं करना; परन्तु ये अ्रध्यात्म की बातें तो कभी सुनी ही नहीं ! 
यह अध्यात्म क्या हैं ? 
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उनसे कहते हैं कि आपने जो सुना, वह सब तो बाहरी व्यवहार की 
श्र्थात्‌ शुभ राग की वातें हैं । इनमें भगवान आत्मा की बात ही कहाँ है ? 
भर जत्र इनमें आत्मा की बात ही नहीं है, तो फिर इनमें धर्म कहाँ से 
होगा ? क्योंकि आत्मज्ञान के बिना तो धर्म का आरम्भ ही नहीं होता । 


अनुभवप्रकाश में आया है कि जेसे सायंकालीन लाली सूये के श्रस्त 
होने की निशानी है तथा प्रातः:कालीन लाली सूर्य के उदय होने की निशानी 
है । उसीध्रकार यह शरीर, स्त्री, पुत्र, कुटुम्ब, घन-सम्पत्ति के प्रति उत्पन्न 
हुआ राग सायंकालीन लालिमा की भाँति आत्मा के अस्त होने की निशानी 
है; क्योंकि इस राग के वश हुआ आत्मा अ्न्ध होकर चारयति में प रश्रमण 
करता है तथा स्वरूप की पहिचान सहित परम गुरु परमात्मा के प्रति हुआ 
राग प्रात:कालीन लालिमा की भाँति आत्मा के ज्ञानोदय की निशानी है । 


स्वरूप की पहचान वाले या आत्मज्ञानी व्यक्ति यह जानते हैं कि 
जिसप्रकार भगवान परमवीतराग, सर्वज्ञ एवं निर्दोष - निर्मल है, उसी प्रकार 
मेरा चेतन्यस्वभाव भी परमवीतराग-निर्मल है । श्रतः ज्ञानी को स्वभाव के 
अवलम्वन से वीतरायता प्रगट होगी और पूर्ण केवलज्ञान का उदय होगा; 
क्योंकि उसके राग के प्रति ममत्व व स्वामित्व नहीं है । वह उस शुभराग 
को लाभदायक नहीं मानता, इसकारण उसका यह राग भा क्रमश: क्षीण 
होकर चेतन्य जागृत होगा व केवलज्ञान प्रगट होग। । यहाँ श्ररहतादि के 
अनुराग को केवलज्ञान का कारण नहों समझना, वल्कि स्वरूप के श्रद्धान 
जान एवं स्वरूप में ही उग्र रमणता करना केवलज्ञान का कारण है, ऐसा 
समभना । 


यहाँ जीवादि पदार्थों के ग्रधिगम ( ज्ञान ) की जो वात कही है, 
उसका अर्थ मात्र शास्त्रों के आधार से जान प्राप्त करने को बात नहीं है, 
बल्कि स्व-संवेदन-प्रत्यक्ष ज्ञान की वात है। चैतन्य का चेतन्यस्वभाव से 
होना, परिणमना ज्ञान है और यही मोक्ष का मार्ग है । 


“रागादि परिहरण चरणं” में तो यह कहा है कि पुण्य व पाप दोनों 
को छोड़कर अन्तर में स्थिरता करने का नाम चारित्र है । वीतरागस्वभावी 
जीव का वोतरागभाव से परिणमना धर्म है, यही चारित्र है। ऐसे चारित्र 
के घारक चारित्रवंत ग्रुह भी बारम्बार इसी वीतरागभाव का उपदेश 
देते हैं । 
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प्रश्त :- तो क्‍या भश्राचारयदेव चरणानुयोग शास्त्र में निरूपित किये 
गये आचरण के अनुसार व्यवहार चारिन्न का उपदेश नहीं करते ? 


उत्तर :-चरणानुयोग में भूमिकानुसार यथायोग्य जैसा ब्रतादि 
आ्राचरणुरूप व्यवहार होता है, उसका निरूपण॒ किया गया है । झाचायंदेव 
अपने उपदेश में समय-समय पर उसका भी ज्ञान कराते हैं, ताकि साधक 
अपनी अ्न्तर्बाह्मय दशा का विचार करके आत्मनिरीक्षण कर सके । साधक 
की भूमिका में अपनी पुरुषार्थ की कमजोरी के कारण शात्मा में स्थिरता 
न हो पाने से शुभाचरणरूप व्यवहारचारित्र भी होता है, किन्तु साधक 
उसे उपादेय व आदरणीय नहीं मानता | आचार्य भी उसे पाप से बचने 
के लिये निचली भूमिका में श्राचरण करने को कहते हैं, परन्तु व्यवहार- 
चारित्र या शुभाचरण उपादेय है - ऐसा उपदेश नहीं देते । 
सम्यग्दृष्टि को भूमिकानुसार जो दया, दान, ब्रत, भक्ति श्रादि का 
राग होता है, वह भी जाननेयोग्य है, अतः आचायदेव उसका भी यथास्थान 
यथायोग्य जान कराते हैं, परन्तु उसे कहीं उपादेय नहीं कहा । 
वस्तुत: थोड़ा गहराई से विचार करें तो पर का रक्षा करना तो 
अपने हाथ में ही नहीं है, क्योंकि हम किसी को आयु तो दे नहीं सकते और 
पर की दया करने का भाव रागभाव है ही, तथा राग की उत्पत्ति को 
गम में हिसा कहा ही है - यह्‌ तो जिनशासन का मूल सिद्धान्त ही है । 
पुरुषार्थ सिद्ध युपाय के ४४वें श्लोक में स्पष्ट लिखा है कि :-- 
“भ्रप्रादुर्भाव: खलु रागादीनां भवरत्यहिसेति । 
तेषामेवोत्पत्तिहिंसेति जिनागसस्थ संक्षेप: ४ 
श्र्थात्‌ श्रात्मा में रागादि भावों की उत्पत्ति न होना ही अहिसा 
है श्र इनका उत्पन्न होना ही हिसा है । 
प्रश्त :--एक जगह यह भी तो कहा है कि-- 
दया है सुख की बेलड़ी, दया है. सुख की खान । 
अनन्त जीव मुक्ति गया, दया तरणा परिणाभस ।। 
इसका क्या तात्पये हैं ? 
उत्तर :--हां, कहा है, परन्तु वह तो स्व-दया की बात हैं| पर की 
दया का शुभभाव तो इस जीव ते भ्रनन्तबार किया, किन्तु श्राज तक अपने 
पर दया नहीं की | अन्यथा आज तक संसार में रखड़ता ही क्यों ? वह 
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स्वदया कया है ? स्व-दया अर्थात्‌ पुण्य-पाप के विकल्प से भिन्न आत्मा के 
ज्ञान व आनन्द की प्रतीति आत्मा के ज्ञायकस्वभाव की पहचान व प्रतीति 
से ही आत्मा का श्रनन्त दुःख मिट सकता है, भ्रतः उसे जानना, पहचानना 
एवं उसी में जमना, रमना ही स्व-दया हैं तथा उससे विपरीत मानना ही 
आत्मघात होने से हिसा है । ऐसी स्व-दया निश्चय ही मुक्ति को खान है 
एवं सुख की वेल है। ऐसे दयारूप परिणाम से ही सभी अनन्त जीव मुक्त 
हुए हैं एवं भविष्य में होंगे । 

ग्रात्मा का स्वरूप वीतराग-विज्ञान है। उस स्वरूप को यथार्थ 
जानना तथा उसी में एकाग्र होकर उसी ज्ञानरूप परिणमना “ज्ञान” है । 


भ्रव कहते हैं कि - “रागादि के त्यागस्वभाव से ज्ञान का होना- 
परिणमना चारित्र है ।” 


देखो, पांच महात्नतों को पालने का परिणाम, २८ मूलगुरों के 
पालन करने का परिरणाम राग है। अन्नत का परिणाम पापभाव है, व्रत 
का परिणाम पुण्यभाव है। इन दोनों के त्यागभावरूप ज्ञान का अर्थात्‌ 
आत्मा का होना - परिणमना धर्म है। यहाँ भ्रात्मा ज्ञानस्वभाव से अन्तर में 
एकाग्र होकर परिणमता है, वह सहज ही रागरूप नहीं होता । 


यह परिणमन ही राग के श्रभावरूप है तथा यही सम्यकचारिशत्र 
है । “यह राग है, मैं इसे छोड़ता हूँ” - ऐसा नहीं होता, बल्कि जब 
परिणामस्वरूप में मन होकर स्थिर होता है, तब राग की उत्पत्ति ही 
नहीं होती । यही स्वरूप के श्राचरणरूप चारित्र है । 


जगत चारित्र के इस स्वरूप को नहीं जानता, इसकारण बाह्य 
त्याग-बराग में ही ग्रटक जाता है । श्वेताम्वर धर्म में साधु के २७ मूलगुण 
कहे व दिगम्वर में २८, परन्तु ये सब तो शुभराग के विकल्‍प है, ये चारित्र 
नहीं हैं । चारित्र तो राग के भ्रभावरूप श्रात्मा का वीतरागरूप परिणमन 
है। चाहे ब्रतादिक के विकल्प हों या गरुण-गुणी के भेदरूप विकल्प हों अथवा 
नवतत्त्व के भेदरूप विकल्प हों - सब राग हैं, अ्रचारित्र हैं। इसे चारित्र 
मानना भिथ्यात्व है । 


अहाहा “! जिसमें ग्रतोन्द्रिय श्रानन्द का प्रचुर वेदन हो - ऐसे आत्मा 
का राग के त्यागपूर्वकं आनन्द की दशारूप परिणमना चारित्र है। संक्षेप 
में कहें तो - “पर से खस एवं स्व में बस” श्रर्थात्‌ श्रात्मा का पर से हटकर 
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स्व में बसना-रहना ही चारित्र है। भाई ! यदि तुमे चारित्र आप्त करने 
की भावना है तो तू ब्रतादि के विकल्पों को छोड़कर स्वरूप में श्रा जा । 


इसप्रकार सम्यग्दर्शन, ज्ञान व चारित्र - तीनों एक ज्ञान का ही 
भवन (परिणमन) है। इसलिये ज्ञान ही परमार्थ (वास्तविक) मोक्ष का 
काररणा है । १ ' 

देखो, उपरोक्त कथन का यह निष्कर्ष निकला कि सम्यग्दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र - तीनों एक भ्रानन्दकन्द प्रभु भ्रात्मा का ही चैततन्यमय परिणमन 
है । महान्रत का परिणाम तो विजातीय है, अ्रचेतन है, क्योंकि उनमें चैतन्य 
का अंश नहीं है। यह नग्नदशा और २८ मूलगरुणों का विकल्प श्रजीव है, 
क्योंकि वह ज्ञानस्वरूप भगवान श्रात्मा से विरुद्ध जाति का भाव है । वस्त्र 
घारण करने वालों की तो यहाँ बात ही नहीं है, क्योंकि वह तो जैन साधु 
ही नहीं है । जेनधर्म में तो साधु नग्न (दिगम्बर) ही होते हैं । वस्त्र धारण 
करे और मुनिपना माने - यह तो ज॑नदर्शन से, सत्यदर्शन से सर्वथा विरुद्ध 
है, क्योंकि उससे तो बाह्य द्रव्यलिग भी यथार्थ नहीं है । यहाँ तो इससे 
भी ऊँची बात कह रहे हैं। मूलभूत तत्त्व की बात तो यह. है कि नग्नपना 
श्रौर २८ मूलगुरा के परिणाम भी शुभभाव होने से, रागरूप होने से धर्म 
नहीं है, क्योंकि घर्मं तो एक वीतरागभाव रूप ही है । 


प्रश्न :--भावलिंगो मुनिराजों को भी तो २८ मूलगुणा का परिणाम 
होता है न ? . ह 

उत्तर :--हाँ, होता है, भावलिंग के साथ होने वाले द्वव्यलिग में 
२८ मूलगुणों को निरतिचार पालन करने का शुभरागरूप व्यवहार होता 
है, परन्तु ज्ञानी इसे धर्म नहीं मानते । राग है और श्रपने पुरुषार्थ में कर्मों 
से बाह्य में निमित्त या सहकारीपने यह राग होता है तथा अन्तरंग में जो 
शुद्ध रत्नतयरूप निर्मेल चेतन्‍्य का परिणमन हुआ है, वही चारित्र है। 

प्रश्न :--क्या निमित्त वास्तव में कारण नहीं है ? 

उत्तर: निमित्त वास्तव में तो साधन या कारण नहीं है, किन्तु 
इन्हें व्यवहार से, उपचार से साधन कहा अवश्य जाता है। मोक्षमार्ग में 
निमित्तों का निषेध नहीं है, बल्कि निमित्तों को कर्ता मानने का निषेध है, 
क्योंकि कर्म विकार की उत्पत्ति में निमित्त तो हैं, किन्तु वे विकार के कर्ता 
नहीं हैं । जब कर्म का परिणमन कर्म में कर्म के कारण होता है, तब राग- 
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दे ष के परिणाम उसमें निमित्त होते हैं। इससे ऐसा नहीं समभना चाहिये 
कि निमित्त के कारण कमंबन्धन हुआ । इसीतरह व्यवहार रत्नन्रयरूप 
शुभ परिणामों से श्रात्मा का चारित्ररूप वीतराग परिणमन नहीं होता । 
अकेला आत्मा का भवन कहा, इसमें त्रतादिरूप रागादि का निषेध हो 
गया। मात्र चैतन्य का वीतराग चैतन्यमय परिणमन ही रत्नन्नयरूप 
चारित्र है - यह सिद्ध हुआ । 


अहाहा"*** | सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चा रित्र के प्रगट होने में कर्म के 
अभाव की अपेक्षा नहीं है तथा व्यवहार रत्नन्नय के सदुभाव की भी श्रपेक्षा 
नहीं है । अकेला श्रात्मा स्वयं निर्मेल रत्नत्रयरूप परिणमता है । निश्चय 
से तो दशेन-शान-चारित्र के परिणाम स्वयं अपने षट्कारक से परिणमते 
हुए प्रगट होते हैं, इन्हें द्रव्य-गुण की भी अपेक्षा नहीं है । 


सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चा रित्र सजातीय चेतन्यमय वीतराय परिणाम हैं, 
वे चेतन्यमय आत्मा के परिणमन हैं - ऐसा अभेद करके कहा, परन्तु इस 
परिणमन में द्रव्य-स्वभाव नहीं आता । शुद्ध द्रव्य के लक्ष्य से निर्मल वीत- 
राग परिणाम हुआ, इसकारण द्रव्य का, आत्मा का परिणमन कहा है, 
वास्तव में परिण॒मन तो पर्याय में होता है और परिणमन को द्रव्यस्वभाव 
की अपेक्षा नहीं है । 


प्रश्न:--कभी तो आप पर्याय को श्ात्मा का परिणमन कहते हो 
तथा कभी आत्मा का निरषेष करके पर्याय का परिणमन कहते हो - इसे 
अच्छी तरह समभाइये न ? 


उत्तर:-पर्याय को श्रपेक्षा से द्रव्य परिणमता है - ऐसा कहा 
जाता है, क्योंकि द्रव्य का परिणमना ही तो पर्याय है तथा द्रव्य तो 
त्रिकालप्र्‌व, अक्रिय अचल है- इस श्रपेक्षा से कहें तो केवल पर्याय ही 
पलठती है । दोनों अपेक्षाएँ भिन्न भिन्न हैं । 


अहाहा “*“*““! सम्यग्दशन-नज्ञान में जिस आत्मा का ज्ञान-श्रद्धान 
होता है, वह श्रात्मा सदा धुत्र श्रचल एकरूप चेंतन्यमूर्ति सबच्चिदानन्दस्वरूप 
है और उसका ज्ञान-श्रद्धाव रूप से परिशमन होना सम्यर्दश्शत-ज्ञान- 
चारित्र है । 


देखो, यहाँ कहा है कि सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र तीनों ही एक ज्ञान 
के भवन,- परिणुमन हैं | आत्मा का मात्र वीतरागरूप होना, परिणमना ही 
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शुद्ध रत्नतय है। अहाहा'”” :““! एक पंक्ति में ही कितना भाव भर 
दिया है। राग में रत्नत्रय नहीं है तथा रत्नत्रय में राग नहीं है | भ्रतः ज्ञान 
ही परमार्थ मोक्ष का कारण है। अहाहा““““*'| पूर्णानन्द का नाथ प्रभ 
भगवान आत्मा का अ्रतीन्द्रिय श्रानन्दपने से परिणमना ही एकमात्र मोक्ष 
का मार्ग है । 
गाथा १५४ के भावाथ पर प्रवचन 

आत्मा का असाधारण स्वरूप ज्ञान ही है | आत्मा के स्वभाव में 
अनन्त गृण-धर्म हैं, उनमें असाधारण गुण एक ज्ञान ही है ।! ज्ञान गुण 
आत्मा के सिवाय किसी अन्य द्रव्य में नहीं है तथा स्व व पर को भिन्न- 
भिन्न रूप से जानने का एकमात्र ज्ञान का ही स्वभाव है। आत्मा के किसी 
गुणों में भी जानने का स्वभाव नहीं है। अ्रह्महा"“““+“ ! आत्मा में जो 
श्रनन्‍्त गुण हैं, उनमें एक ज्ञान का ही स्व-पर को भेदपूर्वक -जानने का 
स्वभाव है । श्रद्धा, सुख आ्रादि गुण न स्वयं को जानते हैं न अन्य, गुणों को, 
इसकारण ज्ञान को ही श्रात्मा का असाधारण स्वरूप कहा है । 


इस प्रकरण में ज्ञान को ही प्रधान करके विवेचन किया है। इस 
मोक्षमार्ग के प्रकरण में ज्ञान यानि आ्रात्मा और आत्मा की वीतराग 
परिणति ही प्रधान है । ब्रतादि रूप राग की चर्चा जो बीच-बीच में आती 
है, वह प्रधान नहीं है, क्योंकि वह मोक्षमार्ग नहीं है । ज्ञान का परिणमन्त 
ही मोक्षमार्ग है । 

“इसलिये सम्यग्दर्शन-ज्ञान और चारित्र -- इन तीनों रुप ज्ञान ही 
परिणमित॒ होता है - यह कहकर ज्ञान को मोक्ष का कारण कहा है ।” 
सम्यग्दर्शन-ज्ञान चारित्ररूप से एक आत्मा ही परिणमता है, श्रर्थात यह 
रत्नत्रय आत्मा का ही वीतरागी परिणमन है, इसलिये आ्रात्मा ही मोक्ष का 
कारण है । 

“ज्ञान अभेद विवक्षा में श्रात्मा ही है- ऐसा कहने में कुछ भो 
विरोघ नहीं है ।” 

देखों, यद्यपि ज्ञान आत्मा का एक गुण है, तथापि अ्रसाधारण होने 
से अभेद विवक्षा से ज्ञान को ही आत्मा कहा है । 


अहाहा "० । कैसी गजब की बात है, सभी को समझने लायक 
है, परन्तु फुरसत मिले तब न ! दिन-रात धन्धा-व्यापार में लगे रहते हैं, 
किन्तु भाई ! ये सब धन्धा-व्यापारादि तो पाप के काम हैं । इन विपय- 
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कषायादि पाप से बचने के लिये एवं आत्मा को समभकर घर्म धन-की 
प्राप्ति करने के लिये समय निकालकर प्रतिदिन दो-चार घण्टा स्वाष्याय 
अवश्य करना चाहिये, तत्त्व का अ्रभ्यास करना चाहिये। स्वाध्याय करे, 
आत्मा का मनन-चिन्तन करे, तत्त्व विचार करे तो मंद-कषाय होने से पुण्य 
भी होता है भश्ौर तत्त्वज्ञान के श्रभ्यास से धर्म प्रगट करने की योग्यता भी 
श्राती है । यद्यपि पुण्य से घर्मं नहीं होता, तथापि गति सुधरती है। ऐसे 
अवसर में यदि कोई श्रन्तर पुरुषार्थ जागृत कर ले तो धर्म की प्राप्ति 
प्र्थात्‌ सम्यर्दर्शन प्राप्त हो जाता है । 

परन्तु एक तो जीवों को पाप प्रवृत्ति की प्रचुरता के कारण फुरसत 
ही नहीं मिलती, दूसरे कदाचित्‌ प्रसंग वन भी जावे तो बाह्य क्रियाकाण्ड 
में चढ़ जाता है। पूजा, भक्ति, यात्रा, दान आदि क्रियाश्रों में ही धर्म मान- 
कर सतुष्ट हो जाता है । कभी कदाचित्‌ उपदेश सुनने को भी मिल जावे 
तो मिथ्या गुरु इनकी श्रद्धा व समय लूट लेते हैं । 

यथार्थ बात सुनने का सौभाग्य मिलना कोई सहज बात नहीं है । 
जिन्दगी यों की यों ही चली जा रही है। भाई ! ये वंभव श्रादि संयोग 
कोई शरण नहीं होंगे । भाई ! तू तो चेतन्यमृति वीतरागस्वभावी आत्मा 
है । इसका ज्ञान कर भ्रन्तमुं ख होकर तू इसी की शरण में भ्रा जा । धर्म 
प्राप्त करने का अन्य कोई उपाय नहीं है । 


किसी को ऐसा लगता है कि शभ्रात्मा वर्तमान में वीतराग कैसे हो 
सकता है ? यह तो जब केवली होगा, तब वीतरागी होगा । उससे कहते 
हैं कि - श्रात्मा तो सदा ही, तीनों काल स्वभाव से वीतराग स्वरूप ही है । 
यदि स्वभाव से वीतराग न हो तो पर्याय में वीतरागता प्रगट कहां से 
होगी ? इसलिये भाई ! तू तो शअ्रपने वीतरागस्वरूप श्रात्मा में तन्‍्मयता से 
एकाग्र होकर शआ्रात्मा का ही'आाश्रय कर ! उसी में जम जा ! इससे ही 
तुझे पर्याय में वीतरागता प्रगट हो जावेगी । यही धर्म है, यही मोक्षमार्ग 
है । यही स्वयं भगवान बनने का मार्ग है । 


समंयसार गाथा १५६ 
श्रथ परमार्थमोक्षहैत्तो रन्यत्‌ के प्रतिषेघयति क 
मोत्तरा खिच्छयट्र ववहारेश विंदुसा पवट्टति । द 
परमट्टमस्सिदाण दु जदीण कम्मक्खझ्ो विहिशो ॥॥१५६॥ 
ु मुक्त्वा निश्चयार्थ व्यवहारेण विद्वांस: प्रवर्तते । 
परमार्थमाश्ितानां तु यतीनां कर्मक्षयों विहितः ॥॥१५६।॥ 


यः खलुपरमार्थमोक्षहेतोरतिरिक्तो ब्रततप:प्रभृतिशुभकर्मात्मा 
केषांचिन्मोक्ष हेतु: स संर्बोषपि प्रतिषिद्ध), तस्य द्रव्यान्तरस्वभावत्वात्‌ 
तत्स्वभावेन ज्ञानभवनस्थाभवनात्‌, परसार्थमोक्षहेतोरेवेकद्रव्यस्वभावत्वात्‌ 
तत्त्वभावेन ज्ञानभवनस्यथ भवनात्‌ । के । 





श्रब, परमार्थ मोक्षका रण से श्रन्य जो कर्म, उत्तका निषेध करते हैं :-- 


विद्वान्‌ जन भूतार्थ तज, व्यवहारमें वर्तत करे। 
पर कर्मनाश विधान तो, परमार्थ-प्राश्चित संतके ॥१५६॥ 


गाथाथें:-- [ निश्चयार्थ | निश्चयनय के विषय को [ मुक्त्वा] छोड़कर. ' 
[ विद्वांस:] विद्वान [व्यवहारेंण ] व्यवहार के द्वारा [ प्रवर्तते] प्रवर्तते हैं; 
[ तु] परन्तु [ परसार्थम्‌ श्राश्चितातां | परमाथे के ( भ्ात्मस्वरूप के ) 
श्राश्रित [ यतीनां ] यतीश्वरों के हों [कर्मक्षयः ] कर्मों का. नाश [ विहितः ] 
आागम में कहा गया है । (केवल व्यवहार में प्रवर्तेत करनेवाले पृण्डितों के. 
कर्मेक्षय नहीं होता ।) $ 


टीका :--कुछ लोग परमार्थ मोक्षहेतु से श्रन्‍्य जो ब्रत, तप इत्यादि 
शुभकर्मस्वरूप मोक्षहेतु मानते हैं, उस समस्त ही का निषेध किया गया है; 
क्योंकि वह (मोक्षहेतु) श्रन्य द्रव्य के स्वभाववाला ( पुद्गलस्वभाववाला ) 
है इसलिये उसके स्वभाव से ज्ञान का भवन ( होना ) नहीं बनता । मात्र 
परमार्थ मोक्षहेतु ही एक द्रव्य के स्वभाववाला ( जीवस्वभाववाला ) है, 
इसलिये उसके स्वभाव के द्वारा ज्ञान का भवन (होना) बनता है । 
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भावार्थ :--क्योंकि आत्मा का मोक्ष होता है, इसलिये उसका कारण 
भी आत्मस्वभावी ही होना चाहिये। जो द्रब्य के स्वभाववाला है, उससे 
श्रात्मा का मोक्ष कैसे हो सकता है ? शुभकर्म पुद्गलस्वभाववाले हैं, इसलिये 
उनके भवन से परमार्थ आत्मा का भवन नहीं वन सकता ; इसलिये वे आत्मा 
के मोक्ष के कारण नहीं होते। ज्ञान आत्मस्वभावी है, इसलिये उसके 
भवन से आत्मा का भवन वनता है; अतः वह आत्मा के मोक्ष का कारण 
होता है । इसप्रकार जान ही वास्तविक मोक्षहेतु है । 


गाथा १४६ एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


देखो, दया, दान, ब्रत, तप, भक्ति आदि शुभभाव यद्यपि मोक्ष के 
वात्तविक कारण नहीं हैं, तथापि कुछ लोग इन्हें मोल्ष का परमार्थ कारण 
मानते हैं; उनके भ्रमनिवारणार्थ एवं परमार्थ मोक्ष के हेतुओं का मान 
कराने के लिये यहाँ उन समस्त शुमभावों में मोक्षमार्ग के कारणपने का 
निपेव॒ किया गया है । 


भगवान आत्मा जंसा त्रिकाल स्वभाव से शुद्ध चंतन्यस्वरूप वीतराग- 
स्वभावी है, उसीप्रकार वर्तमान पर्याय में भी वीतरागभाव से परिणमित 
होना परमार्थ मोक्षमार्ग हैं। उससे भिन्न त्रत, तप वगरह शुभकर्मेरूप या 
शुभभावरूप राग यथार्थ मोक्षमार्ग नहीं है । 


गाथा १४५४ में तो इस संदर्भ में त्रत, नियम, शील, तप - ये चार 
बोल कहे हैं, यहाँ उनमें से प्रथम व अन्तिम बन्र॒त व तप के माध्यम से कहा 
गया है कि कुछ अनानी जीव जिन दया-दानादि पृण्यमावों को मोक्षमार्गं 
मानते हैं, वे वस्तुत: मोक्षमार्ग नहीं हैं। अनानी ने शुभराग के प्रेम में 
पड़कर शब्रात्मा की अनन्त उपेक्षा की हैं, उसे मरण तुल्य बना दिया है । 
वोतराग मार्ग तो एक ओर ही पड़ा रह गया और उसका स्थान शुमराग 
मे ले लिया हैं । सारा अज्ञानी जगत मोक्षमार्यग के वाम पर शुभराग्र की 
ही उपासना में लगा है । 


अरे भाई ! जनशासन में वीतराग मार्ग के सिवाय अ्रन्य कोई मोक्ष 
का मार्य ही नहीं है । आचार्य कुन्दकुन्ददेव ने स्त्रय॑ मूल गाथा में यह कहा 
हैं - “मोत्तूण शिच्छयट्ठ ववहारेण विदुस्ता पवट्टन्ति” अर्थात्‌ जो गास्त्रों 
के पाठी विद्वानजन निश्चयनय के विपयभूत शुद्धात्मा के ज्ञान बिना केवल 
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व्रत, संयम तपादि के शुभरागरूप व्यवहार में ही प्रवर्तेत कर रहे हैं, उनके 
कर्मो का क्षय नहीं होता, क्योंकि न्रवादि का राग वीतरागमार्ग से भिन्न 
है, अन्य है, श्र्थात्‌ परमार्थेस्वरूप शुद्धात्मा के जाननेवाले एवं उसका आश्रय 
करनेवाले विद्वानों के ही कर्मों का क्षय होता है । 

देखो, आचाये कुन्दकुन्द के समय में भी शास्त्र का पठन-पाठन 
करनेवाले कोई-कोई विद्वान भी व्रतादि शुभरागरूप व्यवहारधरमम से मोक्ष- 
मार्ग होना मानते होंगे, तभी तो उन्हें ऐसा लिखना पड़ा । 

तथा वैसे तो यतीश्वर प्राय: परमार्थस्वरूप आत्मा के ज्ञाता ही 
होते थे, तथापि उन्हें भी आचायंदेव ने यह संकेत कर दिया है कि - परमार्थ 
के आश्रित मुनिवर कर्मेक्षय करते हैं, अन्य यतीश्वर नहीं । 


अहाहा'***** ! स्वरूप में गुप्त हुये श्रन्तर आनन्द में रमनेवाले 
यतीश्वर को ही आगम में मोक्ष कहा है | भाई ! तू व्रत, तप. आदि रागरूप 
व्यवहार घ॒र्मं को ही मोक्ष का कारण मानता है, सो तेरी यह मान्यता 
ठीक नहीं है । शुद्ध चेतनन्‍्यमय आ्रात्मा के आश्रय से प्रगट हुई वीत्तराग 
परिणतिरूप सम्यग्दर्शन-जान व चारित्र ही मोक्ष का कारण है । 

बिचारे अ्रजानीजनों को तो यह भी खबर नहीं है कि वास्तविक 
नुख क्या है और दुःख क्या है ? और सुख की प्राप्ति का व दुःख के नाण 
का सच्चा उपाय क्‍या है ? बस देखा-देखी व्रत, तप करने लगते हैं । वे 
नहीं जानते कि सभीप्रकार का राग दुःख व आकुलतामय है । जब तक 
निराकुलतारूप अपने स्वभाव की खबर नहीं पड़ेगी अथवा आत्मन्नान 
उदित नहीं होगा, तबतक श्रन्य कोई भी उपाय जीव को सुखी नहीं कर 
सकता । 

अज्ञानी जन निर्णय किये विना ही वाह्य क्रियाओं में धर्म मानकर 
संतुष्ट हो जाते हैं, परन्तु भाई ! यह व्रत, तपादि का शुभराग आग है, 
आकुलता है, किन्तु बिचारे वे क्या करें? कभी निराकुल आनन्द का 
अनुभव किया हो तो उसकी तुलना में आाकुलतारूप दुःख की भी पहचान 
हो। 

आाचाये यहाँ कहते हैं कि परमार्थ ( शुद्धात्मा ) के श्राश्रय से ही 
मोक्षमार्ग एवं मोक्ष होता है | जो विद्वान केवल व्यवहार में ही लीन होकर 
प्रवर्तन करते हैं, उनको तो बन्ध ही होता है। जो बन्ध के कारणों को 

मोक्ष का कारण मानते हैं, वे अनाची हैं, मिथ्यार्रष्टि हैं । 
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प्रश्न :--परन्तु ये व्रतादि व्यवहार मोक्षमार तो हैं न ? 

उत्तर :-व्यवहारमोक्षमार्ग तो केवल कथनमात्र है। व्यवहार- 
मोक्षमार्ग वस्तुतः मोक्षमार्ग नहीं है । सच्चे मोक्षमार्य के सहचारी राग को 
उपचार से व्यवहा रमोक्षमार्ग कहा है । वास्तव में तो यह निश्चयमोक्षमार्ग 
में प्रवर्तन करनेवाले जीवों का रागरूप बाह्य व्यवहार दर्शाया है । 


यदि शास्त्र में व्यवहार की मुख्यता से कथन किया हो, तो उसे 
यथास्थान सही समभकने का प्रयत्त करता चाहिये | व्यवहार के कथन का 
यथार्थ अ्रभिष्राय समझे बिना ही यदि कोई विद्वान राग को ही यथार्थ 
मोक्षमार्ग मान ले तो यह उसका अज्ञान ही है। शास्त्र पढ़कर भी बहुत्त 
लोग उसका मर्म नहीं समभ पाते, अतः उल्टा ही अर्थ ग्रहण कर लेते है । 
११वीं गाथा के भावार्थ में पण्डित जयचन्दजी ने लिखा है कि - “प्राणियों 
को भेदरूप व्यवहार का (राग का) पक्ष तो श्रनादिकाल से ही है भ्ौर इसी 
का उपदेश भी बहुधा सर्व प्राणी परस्पर में करते हैं तथा जिनवाणी में भी 
व्यवहार का उपदेश शुद्धनय का हस्तावलम्ब ( सहायक ) जानकर बहुत 
किया है, किन्तु इसका फल संसार ही है ।” पं. जयचन्दजी मे कैसा स्पष्टी- 
करण किया है ? इसी का नाम यथार्थ पाण्डित्य है । 


देखो, व्यवहार श्रन्य द्रव्य के स्वभावमय है, चेतन्यस्वभावमय नहीं 
है। ये जो व्रत, तप, शील, संयम, उपवास, देव-गुर-शास्त्र की भक्ति-पूजा, 
विनय, शास्त्र-स्वाध्याय श्रादि शुभराग है, वह सब भ्रन्य द्रव्य के स्‍्वभावमय 
है, शर्थात्‌ पुदूगलस्वभावी है, इसमें चैतल्य का स्वभाव नहीं है, क्योंकि 
राग के स्वभाव से ज्ञान का भवन - परिणमत नहीं होता। इसकारण 
व्यवहार के क्रियाकाण्ड से आत्मा का निश्चयधर्म भ्र्थात्‌ मोक्षमार्ग प्रगट 
नहीं होता । ह 

प्रश्त :--शास्त्रों में व्यवहार को भी निश्चय मोक्षमार्ग का साधन 
कहा है न 

उत्तर :--हां, व्यवहार साधन व निश्चय साध्य - ऐसा कथत 
शास्त्रों में है, परन्तु बह निमित्त का ज्ञान कराने के लिये व्यवहारनय का 
कथन है । वास्तव में तो पर, विकार एवं भेद-विकल्प से भी भेदजश्ञान करके 
अपने शुद्ध चेतन्‍्य का साधना ही एकमात्र साधन है । 


समयसार नाटक में भी कविवर बनारसीदास ने निम्नांकित पद्च में 
इस बात को स्पष्ट किया है :-- 
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“जे-जे वस्तु साधक हैं, तेउ-तेउ बाधक हैं, 
वाकी राग हं ष की दशा की फौन बात है ।” 


व्रत, तप आदि का शुभभाव पुदुगलद्भबन्य के स्वभावमय है, उसके 
द्वारा आत्मा का वीतरागस्वभावरूप परिणमन नहीं हो सकता, क्योंकि 
अन्य द्रव्य के द्वारा अन्य द्रव्य का परिणमन नहीं होता । 


प्रश्त :--राग-ह प का परिणाम तो जीव का है, क्योंकि जीव की 
पर्याय में होता है, इसे पुदूगल का परिणाम क्यों कहा गया है ? 


उत्तरः- राग आत्मा का स्वभाव नहीं है, विकारी परिणाम है, 
नाशवान है, आत्मा में सदाकाल नहीं रहता नष्ट हो जाता है| यदि राग 
आत्मा का निजस्वभाव होवे तो आत्मा में सदेव रहना चाहिये, क्योंकि 
स्वभाव का कभी नाश नहीं होता, इसका रण उसे भ्रन्य द्रव्य के स्वभावमय 
कहा है और पुद्गल कर्म के उदय से होता है, इसकारण उसे पुदूगल का 
परिणाम कहा गया है । श्रात्मा की चेतन्यजाति का नहीं है और पुद्गल के 
झ्ाश्चय से होता है, अत: सभी प्रकार के राग को पुद्गल का ही कहा है। 


भगवान आत्मा सच्चिदानन्दरूप प्रभु सदा ज्ञानानन्द स्वभावी है 
तथा ब्रत, तप, भक्ति आदि का शुभभाव जड़ पुद्गल स्वभावी है। अत 
इसके द्वारा भगवान आत्मा का निर्मेल-परिणमन नहीं होता । इसीकारण 
ब्रतादि का राय मोक्ष का कारण नहीं हो सकता । वापू ! भगवान आत्मा 
तो निर्मल ज्ञानानन्द स्वभावी वस्तु है, इसके स्वभाव में राग .नहीं है । 
बतंमान पर्याय में जो राग है, इसके निकल जाने पर भगवान आत्मा केवल 
शुद्धचेत्तत्य, ज्ञान-आनन्दमय रह जाता है। उस शुद्ध चैतन्य का अनुभव ही 
मोक्षमार्ग है, मोक्ष का कारण है । जो निकल जाता है, वह मोक्ष का 
कारण कैसे हो सकता है ? 


वर्तमान में तो कुछ लोग बाह्य तप-त्याग में ही घर्म मानकर बैठे हैं। 
समाचार पत्रों में छुपा आता है कि अमुक १० वर्ष की वालिका ने १० 
निर्जेल उपवास किये, अमुक ने छह रस का त्याग किया आवि"'नल । 
परन्तु भाई चेतन्यस्वभाव के आश्रय बिना ये सब क्रियायें पर के लक्ष्यवाली 
होने से पौदूगलिक कहीं जाती हैं, ये मोक्ष की कारण कंसे हो सकती हैं ? 
भगवान आत्मा का ज्ञान व आनन्दरूप परिणमना राग की क्रियाश्रों द्वारा 
संभव नहीं 
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अरेरे! यह परम सत्य बात जीवों को सुनने को नहीं मिलती, इस- 
कारण व्यवहार में भ्रटके रहते हैं, परन्तु इसको जाने बिना पता नहीं कहाँ- 
किस गति में जाना पड़ेगा । बापू! यह ठाट-बाट सब यहीं पड़ा रह 
जायेगा । यह पाँच-पचास करोड़ की पूंजी जिस पर जगत इतराता है, 
अन्त समय में काम नहीं आयेगी । यह धूल-मिट्टी का ढेर तेरा है ही कहाँ ? 
तेरी पूंजी तो तेरा अ्रनंतज्ञान व श्रनंत आनन्द स्वभाव है, जो सदा तेरे 
पास है और रहेगा । 


अरे रे सरोवर के किनारे झ्राकर भी प्यासा रह गया । 


यहाँ यह सिद्ध किया है कि पुद्गल के निमित्त से आत्मा में उत्पन्न 
हुआ राग भअ्रन्य द्रव्य का स्वभाव है, श्रात्मा का स्वभावरूप परिणमन उस 
शुभरागरूप विकार के द्वारा नहीं हो सकता । भाई ! यही मूल मृद्दे की 
बात है, इसका निश्चय किग्रे विना सब बाह्य ब्रतादि की क्रियायें व्यथ्थ हैं । 


भगवान अात्मा तो त्रिकाल ज्ञान व आनन्द स्वभाव वाला ही है 
तथा उसका ज्ञानव आनन्दरूप परिणमन मात्र ही मोक्ष का हेतु है । 
पण्डित हुकमचन्द के द्वारा बनाये गये गीत में आ्राता है न कि “मैं ज्ञानानन्द 


4 ॥। 


स्वभावी हूँ । 


श्र भी खूब सारी बातें इस गीत में झ्राई हैं कि - “मैं राग-रंग से 
भिन्‍न एवं भेद से भी भिन्‍न निराला तत्त्व हूँ श्रर्थात्‌ भगवान श्रात्मा राग 


से एवं पुदुगल से तो भिन्‍न है ही, गुण-गुणी भेद से भी भिन्‍न है । 


अहाहा ! भगवान आत्मा गुणभेद का भी स्पर्श नहीं करता - 
ऐसा अ्रभेद एकरूप वस्तु है । ऐसे आत्मा का ज्ञानानन्द स्वभाव से होना, 
परिणमना ही मोक्षमार्ग है। शेष तो सब कहने मात्र के मोक्षमार्ग हैं, 
वास्तविक नहीं । 


भाई ! यह किसी के घर की बात नहीं है। अ्रपितु यह तो तीन 

लोक के नाथ भगवान जिनेश्वर देव के द्वारा इन्द्र ब गणघरों के समक्ष 

समोशरण में कही गई बात है । उसी को यहाँ आचार्य कुन्दकुन्द देव ने 
हहै। 

अरहाहा'**! एक चैतन्य द्रव्य के स्वभाव के आश्रय से जो आत्मा 

का ज्ञातापने-भ्रानन्दपने-शान्तिपने-स्वच्छतापने-प्रभुतापने परिणमन होता 

है, वहो मोक्ष का हेतु है । जो शुद्ध चेतन्य से व्याप्त भगवान आत्मा पर 
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१३० ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग ५ 


दृष्टि डालता है, उसका परिणमन नियम से शुद्ध चेतन्यमय होता है, तथा 
वही परिणमन मोक्ष का हेतु है । 


दया, दान, ब्रतादि के परिणाम पुदंगलस्वभावी होने से निपेध 
किये गये हैं, क्यों कि इनसे भिन्न एक द्रव्यस्वभाव से - चेतन्यस्वभाव से जो 
परिणमन होता है, वही मोक्ष का हेतु है। भगवान आआरात्मा स्वभाव से 
दर्शन-शान-चा रित्ररूप है । उसका सम्यरदर्शन-ज्ञान-वा रित्रपने जो श्राचरणु 
होता है, जो स्वरूप श्राचरण होता है, वह मोक्ष का हेतु है तथा जो पररूप 
आचरण है, वह सव बन्ध का कारण है 


अज्ञानी मिथ्या श्रद्धासहित शुभभावों के फलस्वरूप अ्रनन्तवार नव 
ग्रवेवक तक गया, परन्तु उससे भवश्रमण नहीं मिटा। मिथ्यात्वसहित 
शुभभाव के समय भी घातिया कर्मो का बन्ध होता है, साथ में अघाती 
कर्मो में पृण्य प्रकृतियों का बन्ध भी होता है, उसके फल में एकाघ भव स्वर्ग 
का मिल जाता है अश्रथवा बड़ा सेठ या राजा हो जाता है, तो उससे क्या ? 
भिथ्यात्व का परम्परा फल तो निगोद ही है न ? 


कदाचित बड़े-बड़े करोड़पति, अरबपति सेठ जैन होने के नाते शराब, 

मांस आदि अ्रभक्ष्य भक्षण न करते हों तो नरक तो नहीं जायेंगे, परन्तु 

सत्समागम, स्वाध्याय तथा आत्मी का चिन्तन-मनन के श्रभाव में व धंधा 

पाती में मायाचारी व भूठ-सच की परिणति से अ्रशुभभाव के फल में 

तियेज्चगति में जावेगें। क्‍या करें ऐसे परिणामों का यही फल है । यदि 

तियेब्चगति में न जाना हो तो आत्मा को समभना ही पड़ेगा । मिथ्यात्व 
परिणति छोड़े बिना कुंगति से बचने का अन्य कोई उपाय नहीं है । 


भाई जब में स्थानकवासी सम्प्रदाय में घर-गृहस्थी में था, तब 
पालेज दुकान पर स्थानकवासी शास्त्रों में - आचरांग, सूत्रकृतांग, दशवै- 
कालिक, उत्तराध्ययत्त वर्गरह.सब शास्त्रों का स्वष्याय किया था, परन्तु 
जब यह समयसार हाथ भाया और इसका अवगाहन किया तो ऐसा -लगा 
कि सच्चा मोक्षमार्ग तो इसमें दर्शाया है, अन्य में तो सब जगह क्रिया- 
काण्ड की ही बाते हैं । 


गाथा १५६ के भावाथ पर प्रवचन 


देखो, यह तके दिया है कि जब मोक्ष भ्रर्थात्‌ सिद्धपद आत्मा को ही 
होता है, तो उसका कारण भी आत्मा के स्वभावमय ही होना चाहिये । 
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तात्पयं यह है कि यदि जीव का स्वभाव ज्ञाता-रृष्टा, वीतरागी, निराकुल 
आननन्‍्दमय है तो उसके मोक्ष का कारण भी वैसा ही हो सकता है । मिट्टी 
से ही तो मिट्टी का घड़ा बनता है, श्रन्य घातु से मिट्टी का घड़ा कैसे बन 
सकता है ? उसी तरह जो श्रन्य द्रव्य के स्वभाववाला है, उससे श्रात्मा का 
मोक्ष कैसे हो सकता है ? ये दया, दान, व्रत, तप, भक्ति, पूजा आदि का 
भाव अन्य द्रव्य के स्वभाववाला है, रागस्वभावी है, अ्रतः इससे आत्मा 
का मोक्ष नहीं हो सकता । राग यदि जीव का स्वभाव होता तो आत्मा में 
से निकल केसे जाता ? जो वीतरागी हो गये, उन सब का राग निकल 
गया है न ? इसकारण यह सिद्ध ही है के राग अन्य द्रव्य के स्वभाववाला 
है, इसकारण राग मोक्ष का कारणा नहीं हो सकता । 


देखो भाई ! आत्मा की इस सूक्ष्म बात को सुनने का अ्रवसर बड़े 
भाग्य से ही मिलता है, क्योंकि एक तो स्त्री-पुत्रादि के पालन-पोषण तथा 
धंधा-व्यापार के सांसारिक कार्यो से ही फुरतत निकालकर शास्त्र सुनने 
का प्रयत्न करे भी तो तत्त्व की मूल बात के बदले बाह्य उपदेशादि में ही 
अटक जाता है। भाई ! यदि इसीप्रकार पाप-पुण्य की क्रियाओं में जीवन 
चला गया तो चार गति की भ्रमणा नहीं मिटेगी । 


दुनियाँ में तो दो-पाँच करोड़ की सम्पत्ति हो, घर में दो-तीन लड़के- 
लड़कियाँ हों, सबको श्रावासादि की सभी सुख-सुविधायें हों तो जगत उसे 
भारयशाली कहता है, वह भी अपने को भाग्यशाली मानता है; परच्तु यह 
कोई भाग्यशालीपने का लक्षण नहीं है। यह सब तो भोगशाली हैं, इस 
अ्रपेक्षा पापी हैं। भाग्यशाली तो उसे कहते हैं, जो बाह्य श्रनुकुलता का 
आत्मा के हित में उपयोग करता है। तत्त्व की बात को, श्रात्मा की 
सत्य बात को समभने का पुरुषार्थ करता है। सच्चे देव-शास्त-गुरु की 
शरण में जाकर प्रात्मा-परमात्मा को जानने-पहचानने का प्रयत्न करता 
है । दर्शन-पाठ में कहा भी है कि :-- 


“ब्रति पुण्य उदय समर झ्ाया, प्रभु तुमरा दर्शन पाया ।/ 


निज को जाने बिना, समयसार की सत्य बात समझे बिना जिन्दगी 
को खोना तो इस मानव जीवन की सबसे बड़ी हार है । 


श्वेताम्बरों के यहाँ एक “शत्रुजय माहात्म्य” पुस्तक है, दिगम्बर 
समाज में भी एक साधू के पास “सस्मेदशिखर माहात्म्य” की एक पुस्तक 
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देखी थी । वे साधू कहते थे कि इसमें ऐसा है कि जो सम्मेदशिखरजी की 
यात्रा करता है, उसे ४६ भव में मोक्ष हो जाता है। तब भी मैंने उनसे 
कहा था कि - है भाई ! परद्रव्य के दर्शन से संसार पार नहीं होते । ऐसा 
लिखा हो सकता है, किन्तु उसे भक्तिवण कहा गया व्यवहार का कथन 
समभना चाहिये । जहाँ जो अपेक्षा हो उसे समझता पड़ेगा । 
तो यह कहा गया है कि - दया, दान, पूजा, यात्रा, आहार- 

दान आदि भाव अन्य द्रव्य स्वभावी होने से ससार के ही कारण हैं, मोक्ष 
के कारण नहीं । मोक्ष तो आ्रात्मा को होता है, इसलिये मोक्ष का कारण 
भी आत्मस्वभावी ही होना चाहिये। राग जो आत्मा का विभावस्वभाव 
है, वह मोक्ष का हेतु बने और उससे सस्तार मिदे - यह वात तीनकाल में 
कभी भी सभव नहीं है । 

इवेताम्वरों के यहाँ 'ज्ञानसूत्र” तामक णास्त्र में एक मेघकुमार का 
प्रधिकार है। उसमें कथा है कि - मेघकुमार के जीव ने अपने पुर्वे भव 
हाथी की पर्याय में एक खरगोंश पर करुणा की थी, इससे उसने अपने 
संसार का अभाव किया । कथा इसप्रकार है :-- 


मेघकुमार का जीव पूवे में हाथी था, उस समय, एक वार उसे 
विचार आया कि जंगल में कभी भी आग लग सकती है, अश्रत: उसके 
बचने के लिये कुछ उपाय करना चाहिये । एतदर्थ उसने एक योजन जगह 
भाड़ियों से रहित साफ-सुथरी करके मेंदान वना लिया | उसकी संभावदा 
के अनुसार एक वार चारों ओर जंगल में आग लग गई तो सभी जानवर 
अपनी प्राण रक्षा हेतु उस मंदान में आ गये । मैदान पूरा भर चुका था, 
जरा भी जगह खाली नहीं थी, उस हाथी ने विश्वाम हेतु अ्रपत्ता पर ऊपर 
को उठाया ही था कि एक खरगोश उसके पैर के नीचे आ गिरा । हाथी 
अपने पर के नोचे खरगोंश को पड़ा देखकर उसकी प्राण रक्षा के लिये 
अपना पैर ढाई दिन तक (जब तक अग्नि नहीं बुझी ) ऊँचा ही किये रहा । 
इसप्रकार उसने खरगोश की दया पाली । उस दया के फलस्वरूप हाथी को 
संसार का अभाव हो गया । किन्तु भाई ! यह अ्काट्य सत्य है कि अन्य 
द्रव्य के स्वभाव से तीन काल में भी किसी का संसार नहीं घटता । दया 
आदि का भाव भी अन्य द्रव्य के स्वभावमय है, श्रतः उससे संसार कंसे 
कट सकता है ? परन्तु क्या करें ? स्वयं कुछ समझते नहीं, जिनवाणी पढ़ते 
नहीं, अज्ञानियों के रचे शास्त्र पढ़कर अ्रमित होते हैं, तो होनहार का 
विचार करके समता त्राती है । 
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देखो भाई ! आत्मा का ज्ञाता-दृष्टारूप चैतन्यमय परिणमन ही 
मोक्ष का हेतु है और रागादिरूप परिणमन मोक्ष का हेतु नहीं है.। भगवान 
आत्मा तो आनन्द का नाथ व ज्ञान का सागर है। उसमें ही रुचि होना 
और उसी में निमरन होना - परिणमना ही श्रात्मस्वभावी परिणमन है 
झौर यही निर्मल सम्यग्दशेन-ज्ञान व चारित्ररूप परिणमन मोक्ष का कारण 
है | ब्रतादि शुभकर्मरूप परिणमन श्रत्य द्रव्यस्वभावी होने से आत्मा के 
मना नहीं हो सकता, अ्रतः वह मोक्ष का कारण कैसे हो सकता 


जिस तरह समुद्र के तल में विद्यमान रत्नों को प्राप्त करने के लिये 
लोग साधनों को जुटाकर समुद्र तल में पहुँचते हैं, उसीप्रकार भगवान 
आत्मा भी ज्ञान का समुद्र है, उसमें भी श्रनत चतुष्टयरूप रत्न विद्यमान 
है, उन रत्नों को प्राप्त करना हो तो शुभाशुभ की तरंगों को भेदकर श्रात्मा 
के तल में जाना पड़ेगा । 


भगवान ज्ञान समुद्र आत्मा अपने तल में गुणरत्नों के कारण उछल 
रहा है । जो भाग्यवान घर्मी पुरुषार्थी जोव वहाँ अन्तरतल में पहुँचता है, 
वह आनन्द, शान्ति एवं ज्ञानरूप रत्नों को प्राप्त करता है, उनसे ही उसे 
मोक्षमार्ग मिलता है शौर जो भाग्यहीन याति पुरुषार्थहीन व्यक्ति तल में 
नहीं पहुँच पाते, उन्हें राग व पुण्य शंख ही हाथ श्राते हैं | उन्हें संसार ही 
प्राप्त होता है। अहाहा"“““! घर्मी जीवों को तो ज्ञान व आनन्द की 
प्राप्ति होती है भ्रौर पुण्य की रुचिवाले जीवों का केवल संसार ही पकता 
है । 

भाई ! कुछ लोग कहते हैं कि “कानजी स्वामी जादूगर हैं, उनके 
पास जादू की एक लकड़ी है, जिसके द्वारा उन्होंने लोगों को अपने वश में 
कर रखा है । जो एकबार वहाँ जाता है, वहीं का हो जाता है ।” इसप्रकार 
जिसके जो मन में श्राता है, सो हमारे बारे में कहता है। हमने तो कभी- 
कहीं ऐसा कहते किसी से नहीं सुना है। तुम्हीं लोग जो दुनियादारी की 
बातें बता देते हो, सो सुन लेते हैं । हम तो दुनियादारी की बातों में पड़ते 
भी नहीं है । 

अरे भाई ! हम लोगों के पास कोई जादृू-फादू नहीं है । यह लकड़ी 
तो शास्त्र का पन्‍ता पलटने के लिये रखते हैं। हाथ का पसीना शास्त्र में 
लगे तो शास्त्र की भ्रसादना होती है न ? इसलिये रखते हैं। एक चन्दन 
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की श्रच्छी लकड़ी थी, वह भी कोई दे गया था। उसे जादू की लकड़ी 
समभकर कोई चुराकर भी ले गया है। यह दूसरी प्लास्टिक की है । इस 
लकड़ी में क्या है ? यह तो जड़-पुदूगल है। इसमें कोई मंत्र-तंत्र भी नहीं 
किया है । भाई ? यहाँ तो बस एक ही मंत्र है कि - “प्रभु ! तू स्वयं ज्ञान 
व आनन्द का नाथ है, कारण परमात्मा है । इसी वात को सुनकर 
जिज्ञासु जीव खिचे चले आते हैं । वस यही एकमात्र मंत्र है। 


भाई ! यह जवानी यों ही चली जायेगी, वृद्धावस्था श्राकर घेर 
लेगी, अंग-अंग शिथिल हो जावेंगे, तव फिर पश्चाताप करने से क्या लाभ 
होगा ? अतः जब तक वृद्धावस्था नहीं आ जाती, इन्द्रियाँ शिथिल नहीं 
होतीं, शरीर में रोग नहीं व्यापते, उसके पहले ही तत्त्वाम्यास पूर्वक आ्रात्म- 
ज्ञान कर लें । तत्त्वदुष्टि से सभी प्रकार की प्रतिकुलताश्रों का सामना करने 
की अद्भुत सामथ्य प्रगट हो जाती है । 

यदि क्रवसर चूक गया और तत्त्वदृष्टि प्राप्त नहीं कर सका तो 
वृद्धावस्था में शारीरिक प्रतिकूलताश्रों के साथ ऐसा मरणतुल्य मानसिक 
क्लेश होगा, जिसकी तूने कम्मी कल्पना भी वे की होगी । 


इसलिये तत्काल श्रात्महित में प्रवृत्त हो जा । इस साढ़े तीन हाथ 
के गरीर के एक-एक रोम में ६६-६६ रोग हैं - ऐसा भगवान के ज्ञान में 
झाया है। अतः भ्रव विषय-कपाय की प्रवृत्ति छोड़ दे, राग की दृष्टि छोड़ 
दे, यह सब तो आकुलता की जननी है। 
मोक्षमार्ग तो एक द्रव्यस्वभावी है । परमार्थ से परद्वव्य से झात्मा 
का भवन नहीं हो सकता, इसलिये वह आत्मा के मोक्ष का कारण नहीं हो 
सकता । 
ग्रहाहा **“*“! ज्ञानरूप से, आनन्दरूप से, वीतराग भावपने से 
आत्मा का परिणमन होना ही मोक्ष का कारण है । इसप्रकार ज्ञान ही 
वास्तविक मोक्ष का द्वेतु है । ज्ञान न्रर्थात्‌ शुद्ध चेतन्यस्वभावी आत्मा ही 
मोक्ष का कारण है, अन्य कोई मोक्ष का कारण नहीं है । 
झब इसी अर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 
( अनुष्टुप ) 
वृत्त ज्ञानस्वभावेन ज्ञानस्य,भवनं सदा । 
एकद्रव्यस्वभावत्दान्पोक्षहेतुस्तदेव तत्‌ ॥१०६।॥। 
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श्लोकार्थ :-- | एकद्रव्यस्वभावत्वात्‌ ] ज्ञान एकद्रव्यस्वभावी (जीव- 
स्वभावो ) होने से [ ज्ञानस्वभावेन ] ज्ञान के स्वभाव से [ सदा ] सदा 
[ज्ञानस्थ भवन वृत्त ] ज्ञान का भवन बनता है; [तत्‌ | इसलिये [ तद्‌ एव 
मोक्षहेतुः | ज्ञान ही मोक्ष का कारण है । 


फेलश १०६ पर प्रवचन 


जानता, श्रद्धान करना एवं स्थिर होना - ये तीनों एक मात्र जीव- 
प्रव्य स्वभावी या चेतन्यस्वभावी हैं । राग की क्रिया से भिन्न रहकर आत्मा 
का जो अच्तर्परिणमन हुआ, वह चैतन्यस्वभावी होने से ज्ञान का अर्थात्‌ 
श्रात्मा का ही परिणमन है। आत्मद्रव्य के शुद्ध स्वभाव के श्राश्रय से ही 
श्रात्मद्रव्य का शुद्ध होना - परिणमन्ता होता है। इसमें किसी परद्रव्य की 
या राग के आ्राश्रय की अपेक्षा नहीं है । 


नियमसार की दूसरी गाथा की टीका में आता है कि - “निज 
परमात्मतत्त्व के सम्यकृश्रद्धान ज्ञान व अनुष्ठानरूप शुद्ध रत्नत्रयात्मक 
मार्ग परम निरपेक्ष होने से मोक्ष का उपाय है।” तात्पर्य यह है कि शुद्ध 
रत्तत्रयात्मक मार्ग शुद्ध चेतन्य के भवन - परिणमन मात्र ही है, इसलिये 
ज्ञान ही मोक्ष का कारण है। ज्ञान श्र्थात्‌ स्वरूप को जानने-देखने रूप 
परिणाम स्वरूप में विश्वान्तरूप वीतराग परिणाम को प्रगट करने के लिये 
यह जानने-देखनेरूप ज्ञान ही मोक्ष का कारण है । 


देखो, इस कलश में कितना सार भरा है। ज्ञान-श्रद्धान व शान्ति 
रूप वीतराग परिणति -ये तीनों एक जीव द्रव्य स्वभावी हैं शौर यही 
मोक्ष का कारण है। राग की क्रिया श्रन्य द्रव्यस्वभावी होने से घर्स का 
कारण नहीं हो सकती । 
( अनुष्टुप ) 
वत्तं कर्मस्वभावेन ज्ञानस्प भवन न हि । 
द्रव्यांतरस्वभावत्वान्मोक्षहेतुर्े कर्म तत्‌ 4१ ०७१। 
श्लोकार्थ :--[ व्रव्यान्तरस्वभावत्वात्‌ ] कर्म श्रन्यद्रव्यस्वभावी 
(पुदुगलस्वभावी ) होने से [ कर्मेस्वभावेन | कर्म के स्वभाव से [ ज्ञानस्य भवन 
न हि वृत्त | ज्ञान का भवन नहीं बनता; [ तत्‌ | इसलिये [कर्स सोक्षहेतु! 
न] कर्म मोक्ष का कारण नहीं है । 


लॉ 
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देखो, कर्म अर्थात्‌ ब्रत, तप, दया, दान, भक्ति, पूजा आदि सभी 
शुभभाव अन्यद्रव्यस्वभावी यानि पुद्गल व्रव्यस्वभावी हैं । राग श्रात्मा 
का स्वभाव नहीं है, यदि राग आत्मा का स्वभाव हो तो वह आत्मा से 
कभी पृथक नहीं हो सकता था; किन्तु जब आत्मा अपने चेतन्यस्वभाव में 
स्थिर होता है, तब राग निकल जाता है और आत्मा केवलज्ञानस्वरूप रह 
जाता है । 


श्रात्मावलोकन शास्त्र में श्राता है कि - “भगवान की मूत्ति या 
साक्षात्‌ श्ररहंत भगवान को देखकर घर्मी जीवों को ऐसा विचार श्राता 
है कि जिसतरह भगवान के होंठ नहीं हिलते, पग नहीं चलते, शरीर स्थिर 
है, श्रांख की पलक भी नहीं हिलती है, उप्तीतरह अपना श्रात्मस्वभाव भी 
झचल है, स्थिर है। तथा जिसतरह पहले परमात्मा के भी संसार दशा में 
राग था फिर टल गया और जो वीतरागस्वभाव था, वह रह गया, उसी- 
तरह अपने आत्मा के श्रन्दर वीतराग स्वभाव ही है। राग आत्मा का 
स्वभाव नहीं है । 


अहाहा”' |! भगवान आत्मा तो चैतन्यस्वभाव का सागर है 

तथा राग जड़स्वभावी है। राग को कहाँ खबर है कि - “मैं राग हूँ” इस 

शरीर व राग को जाननेवाला तो जीव है, जो स्वयं सदा ही ज्ञानस्वरूप 

परन्तु अज्ञानी को अपने इस चेतन्यस्वभाव व उसकी सामर्थ्य का पता 

नहीं है, अतः वारम्बार प्रश्त उठाता है कि वेभव को प्राप्त कर सकेगा 

न? आत्मा को पाने के लिये व्यवहार घर्मे का पालन भी तो करना पड़ेगा 
न? आदि" *“”। 


उनसे कहते हैं कि भाई ! जो शुभराग को उपादेय मानकर उसे 
कर्ताबुद्धि से करता है, उसे मिथ्यात्व का महापाप होता है; क्‍योंकि यह 
राग मैं करू और यह मेरा कतंव्य है - यह मान्यता ही मिथ्यात्व है । 


भरत चक्रवर्ती सम्यरदृष्टि थे, यद्यपि उनके €६ हजार स्त्रियाँ थीं, 
६६ करोड़ पैदल सेना थी, &६ करोड़ ग्राम थे, इसप्रकार श्रपार वैभव के 
रहते हुये भी वे भ्ात्मज्ञानी थे, क्योंकि उनके अन्तर में यह ज्ञान था कि जो 
मुझमें इन संयोगों के प्रति राग उत्पन्न होता है, जब वह भी मेरा स्वभाव 
नहीं है तो ये संयोग मेरे केसे हो सकते हैं ? श्रतः ये सब पर हैं, इनसे मुर्फे 
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किचित्‌ भी लाभ या हानि नहीं है। मैं तो एक ज्ञान व शानन्द का 
घनपिण्ड हूँ । 


यह बात यथार्थ है कि वे छः लाख पूर्व तक चन्नवर्ती पद में रहे । 
(एक पूर्व में ७० लाख छप्पन हजार करोड़ वर्ष होते हैं) उससमय उनके 
यद्यपि चारित्र नहीं था, परल्तु श्रद्धा यथार्थ थी, इसकारण चन्रवर्ती जैसा 
वैभव संबंधी राग भी उन्हें विशेष कर्मबन्ध का कारण नहीं बन सका। 
दीक्षा लेकर अन्तर में फिर ध्यानमग्न हुये तो श्रन्तमुं ह॒तें में ही सब कर्मो 
का क्षय कर डाला और केवलज्ञान उत्पन्न कर लिया । यद्यपि उनमें चारित्र 
का दोष था, तथापि सम्यक्त्व का बल भी था। मिथ्यात्व नहीं था, इस- 
कारण जो बंध हुआ था, वह अत्यन्त भ्रल्प था । 


देखो, एक ओर मिथ्यात्व का ऐसा महापाप जो नरक-निगोद के 
अनन्त भव धारण करावे और दूसरी श्रोर भरत चक्रवर्ती के ६६ हजार रानी 
व छः खण्ड की विभूति ग्रहण करने जैसा राग एवं अभ्रसंयम व अ्रचारित्ररूप 
मलिन पर्याय होने पर भी समकित सहित होने से वह पाप अ्रल्पस्थिति व 
अल्प अनुभाग वाला था । जव उनका पुरुषार्थ जागृत हुआ तो लीला मात्र 
में उखाड़ फेंका तथा भ्रन्तमुं हत में ही जलहल ज्योतिर्मय केवलज्नान प्राप्त 
कर लिया । 


अहाहा"” ४ ! एक भवावतारी इन्द्र जिसके पास मित्ररूप से 
बैठता था तथा जो हीराजड़ित सिंहासन पर बेठता था, वह भरत चक्रवर्ती 
आत्वज्ञानी था। उसे राग व बाह्य वैभव से भिन्न अपनी परिपूर्ण शुद्ध 
चैतन्यस्वभावमय भगवान आत्मा का अन्तर में भान था। भगवान ऋषभ- 
देव जब कैलाश पवेत पर से मोक्ष पधारे, तब भरतजी वहाँ उपस्थित थे । 
उस समय ३२ लाख विमानों का स्वामी एकभवावतारी इच्ध भी वहाँ 
पहुँचा था । जब वहाँ इन्द्र ने भरतजी को देखा तो भरतजी की श्राँखों से 
प्रश्रधारा बह रही थी । भरतजी विलाप कर रहे थे कि भरे! आज 
भरतक्षेत्र का केवल्य सूर्य अ्रस्त हो गया है। यह लौकिक सूर्य तो रोज प्रातः 
उदित होता है एवं शाम को अस्त हो जाता है, परन्तु श्राज तो केवलज्ञान 
का सूर्य अस्त हुआ है, जिससे अन्धकार हो गया है। इसप्रकार 
विलाप करते हुये भरतजी की आँख में भ्राँसू देखकर इस्द्र ने कहा - अरे, 
भरतजी यह मैं क्या देख रहा हैँ? आपका भी तो यह भ्रन्तिम भव है, 
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आप भी तो श्रति श्रासन्न भव्य, चरमशरीरी हैं। मुझे तो अभी एक मनुष्य 
भव और घरना पड़ेगा, तब कहीं मोक्ष मिलेगा । तब भरत ने कहा - हे 
इन्द्र ! मुझे सव पता है, परन्तु क्या करू, धर्मात्मा के वियोय से ऐसा राग 
भा गया है यह मेरी पुरुपार्थ की कमजोरी है । 


आझाचाय॑ यहाँ कहते हैं कि भरतजी को वह चारित्र का दोष था 
उनके द्वारा श्रद्धान में किचित्‌ कमी नही थी । 


अहाहा'”'* ! सम्यग्दशेन कोई श्रलौकिक वस्तु है। इसका विषय 
क्या है? इस बात का श्रज्ञानी जन को पता नहीं है, इसकारण केवल 
बाह्य क्रियाकाण्ड में ही अ्रटक जाते हैं और उसी के गीत गाया करते हैं, 
परन्तु सम्यकत्व बिना इस बाह्माचार रूप कर्म की कोई कीमत नहीं है । 
यहाँ कहते हैं कि यह बाह्याचाररूप शुभभाव अन्यद्रव्य स्वभावी है, भ्रतः 
इससे आत्मा का भवन - परिणमन नहीं हो सकता । निश्चय से ब्रह्मस्वरूप 
शुद्ध आत्मा में रमता - आचरण करना ही ब्रह्मचयं हे और वही वास्तविक 
धर्म है। यही इस कलश में कहा है - “कर्म मोक्ष हेतु: व” अ्रर्थात्‌ शुभकर्मे 
मोक्ष का कारण नहीं है । 


देखो, आचायदेव ने खूब घोषणा कर-करके कहा है कि - व्रत, तप 
आदि बाह्य क्रियाहप शुभकर्म मोक्ष का कारण नहीं हैं, तथापि यह बात 
लोगों को क्‍यों नहीं सुहाती ? समझना तो बहुत दूर, सुनना भी नहीं 
चाहते । “जिसका महान्त भाग्योदय होगा, उसे ही यह बात रुचेगी, सुनेगा 
भी वही और समभेगा भी वही ।” यह विचार करके हो संतोष घारण 
करना पड़ता है । 


अकेले सुनने से भी काम नहीं चलेगा, जब पुरुषार्थ करके अन्तनिमग्त 
होगा, तब आत्मा का जान-श्रद्धाव होगा। दिव्यध्वनि के सुनने मात्र से 
भी आत्मज्ञान नहीं होता । भगवान आत्मा के स्वद्रव्य के भ्राश्नय से ही 
सम्यग्ज्ञान होता है । कलश १०६ की प्रथम पंक्ति में कहा है कि ज्ञान एक 
द्रव्यस्वभावी होने से उसमें ही मोक्ष का कारणपता है तथ्ग यहाँ कहा है 
कि कर्म अन्यद्रव्यस्वभावी है, अतः इसमें मोक्ष का कारणपना घटित नहीं 


होगा । 
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अ्रव श्रागामी कथन का सूचक शइलोक कहते हैं :-- 

( अनुष्टुभ ) 
सोक्षहेतुतिरोधानादबन्धत्वात्स्वयमेव च । 
मोक्षहेतृतिरोधायिभावत्वात्तन्निषिध्यते ॥१०८५॥। 

श्लोकार्थ :--] मोक्षहेतुतिरोधानात्‌ ] कर्म मोक्ष के का रणों का तिरो- 
घान करनेवाला है और [स्वयम्‌ एवं वन्धत्वात्‌ | वह स्वयं ही बन्धस्वरूप 
है [च] तथा [ मोक्षहेतुतिरोधायिभावत्वात्‌ ] मोक्ष के कारणों का 
तिरोधायिभावस्वरूप ( तिरोघानकर्ता ) है, इसलिये | तत्‌ निषिध्यते | 
उसका निषेध किया गया है । 
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यह कलश अगले कथन की सूचना के रूप में लिखा गया है। इसमें 
कहते हैं कि - कर्म मोक्ष के कारण का तिरोभाव करनेवाला है। कमें 
श्र्थात्‌ पुण्य-पाप के भाव, वास्तव में तो यहाँ कर्म से केवल पुण्यभाव से 
प्रयोजन है, क्‍योंकि पुण्य में ही अज्ञानी कोक्ष का कारणपना देखते हैं । 
पाप को तो कोई भी मोक्ष का कारण या घर्म नहीं मानता | श्रतः यहाँ 
पाप की चर्चा से प्रयोजन नहीं है । च्रत, तप, दान, शील, भक्ति आदि के 
शुभभाव मोक्ष के कारणों का घात करनेवाले हैं । जो मोक्षमार्ग का घातक 
है, वे ही मोक्ष का कारण कंसे वन सकते हैं ? नहीं बन सकते । अत: यह 
कहना निरर्थक है कि व्यवहार से निश्चय होता है । 


भगवान श्रात्मा के मोक्ष का कारण सम्यग्दशन-ज्ञान-चा रित्र है। 
पुर्णास्वभाव की प्रतीति, पूर्णस्वभाव का ज्ञान एवं पूर्णेस्वभाव में रमणता- 
लीनतारूप भआात्मा का होना, परिणमना ही मोक्ष का कारण है । ब्रत, तप, 
भक्ति, पूजा, दान आ्रादि समस्त शुभकर्म मोक्ष के कारणों के श्रर्थात्‌ 
सम्यग्दर्शन-जान-चा रित्र के घातनशील हैं । यह दुनियाँ को स्वीकृत हो या 
न हो - यह उसकी जिम्मेदारी है, दुनियाँ तो अ्रनादि से श्रज्ञान के पंथ में 
उनके न मानने से मोक्षमार्ग नहीं बदलेगा । यदि सुखी होना हो, मुक्त 
होना हो तो दुनियाँ को ही श्रपनी मान्यता ठीक करना पड़ेगी । 
अहाहा 7! ! पूर्णानन्‍द स्वभावी चैतन्यमूर्ति भगवान पझ्रात्मा के 
झाश्रय के सिवाय अन्य कोई मोक्षमार्ग नहीं है। ब्रत, तप, शील आदि 
शुभभाव स्वयं वन्धस्वरूप हैं, इसकारण वे बन्ध के ही कारण हैं श्रौर 
मोक्षमार्ग का नाश करनेवाले हैं । 


१४० ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग £ 


समयसार कलश में भी इसी श्लोक की टीका करते हुये श्री राजमल 
जी ने स्वयं शंका-समाधान करते हुये लिखा है कि - यहाँ कोई जानेया 
कि शुभ-अशुभ क्रियारूप जो आचरण या चारित्र है, वह जिसतरह करने 
योग्य नहीं है, उसीतरह निषेष करने योग्य भी तो नहीं है । उसका 
समाधान इसप्रकार है कि - निषेध करने योग्य है, क्योंकि उसका व्यवहार 
चारित्र नाम होते हुये भो वह दुष्ट है, अनिष्ट है, घातक है - इसकारण 
विषय-क्पाय की तरह ही क्रियारूप चारित्र भी निषिद्ध है । 
सम्यर्दर्शन बिना सब भ्रक विना शून्य है, निस्सार है, क्योंकि 
सम्यग्दर्शन बिना चारित्र होता ही नहीं है । 
भगवान कुन्दकुन्दाचार्य ने दशनप्राभूत की गाथा ई में कहा 
है कि :-- 
“दंसरा भट्टा भट्टा दंसरा भट्टस्स रात्यि खिव्वारां । 
सिज्कृति चरिय भट्टा, दंसरशा भट्टा सा सिज्क्ृति ॥7 
जो दशन-श्रद्धान से भ्रष्ट हैं, वे सभी प्रकार से भ्रष्ट हैं, वे कभा भा 
मुक्ति प्राप्त नहीं करेंगे तथा जो चारित्र से भ्रष्ट होते हुये भी श्रद्धा एवं 
ज्ञान से भ्रष्ट नहीं हुये हैं, वे कालान्तर में चारित्र को प्राप्त कर अवश्य 
ही मुक्ति को प्राप्त कर लेंगे । 
भाई ! वीतराग मार्य वोतरागरभाव से प्रारंभ होता है, सम्यर्दर्शन 
से शुरू होता है। जहाँ सम्यग्दर्णन नहीं है, वहाँ नाव भी सच्चा नहीं है 
और चारित्र भी सच्चा नहीं है । 
अब कहते हैं कि - “मोक्षहेतु तिरोघायित्वात्‌” अर्थात्‌ ब्रतादिरूप 
जितना शुभकर्म है, वह सब मोक्ष के कारण के विरुद्ध स्वभाववाला है, 
इसका रण उस कमे का निषेघ किया गया है । 
इसप्रकार शुभकर्म निम्नांकित ३ वोलों से निषिद्ध कहा गया है :-- 
. कर्म मोक्ष के कारण का घातक है । 
2. कर्म स्वयं वन्धच का स्वरूप है । 
3, कर्म मोक्ष के कारणों के विरुद्ध स्वभाववाला है । 
अहाहा "5 | भगवान आत्मा तो चतन्यस्वभावी सदा मुक्तस्वरूप 
ही है तथा इसके आश्रय से जो सम्यन्दर्शन-ज्ञान-चा रित्र के निमेल परिणाम 


्ध 


होते हैं, वे भी अ्वन्धस्वरूप हैं; इसलिये एकमात्र वे ही मोक्ष के कारण 


धुत, /0], 


कलश १०८ | [ १४१- 


हैं। अत: यह सिद्ध हुआ कि शुभभाव से श्रात्मा का कल्याण होना मानना 
मिथ्यादर्शन है । 

यहाँ मिथ्यादर्शेन, ज्ञान व चारित्र के परिणाम को विपरीत स्वभाव- 
वाला कहकर जड़ अचेतन कहा है। तात्पय यह है कि जहाँ चेतन्य के 
सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चा रित्ररूप परिणाम होते हैं, वहाँ मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चा रित्र 
के परिणाम नहीं होते । दोनों जाति के परिणाम एकसाथ नहीं होते । जिसे 
श्रात्मा का निविकल्प श्रद्धान-जञान एवं शान्ति का वेदन होता है, उसे 
कदाचित्‌ राग होता है, परन्तु उस ज्ञानी-समकितो को मिथ्यात्व नहीं होने 
से उस राग के प्रति स्वामित्व नहीं होता । इसकारण उसे पूर्ण वीतरागता 
न होने पर भी मिथ्याचारित्र नहीं है, सम्यक्चारित्र ही है । 


श्रह्महा ““ '"““! स्वभाव से ही आत्मद्रव्य भगवानस्वरूप वीतराग- 
स्वरूप है। उसका श्रद्धान-ज्ञान व रमणतारूप परिणाम मोक्षमार्ग है श्ौर 
शुभाशुभ कंम॑ उसके घातक हैं, स्वयं वन्धस्वरूप हैं श्रौर शुद्ध परिणति से 
विपरीत स्वभाववाले हैं, श्रतः निपेष्य हैं । 


भाई ! यह भगवान की वाणी तो भवरोग का नाश करनेवाली 
परमामृतस्वरूप है, परन्तु जिसको शुभभाव की रुचि है, उस कायर को 
यह बात सुहाती नहीं है । शुभभाव की रुचिवालों को शास्त्र में भी कायर - 
नपु सक कहा है, क्योंकि उनके धर्म की संतर्ति नहीं होती । 

जो दर्शन-श्रद्धान से भ्रष्ट हैं, वे सबसे भ्रष्ट हैं। “शुभभाव करते 
रहने से धीरे-धीरे कल्याण हो जायेगा” - ऐसी जिसकी मान्यता है, वह 
दर्शन से श्रर्थात्‌ श्रद्धा से भ्रष्ट है, इसलिये वह दर्शन-ज्ञान व चारित्र - 
इन तीनों से भ्रष्ट है। इसीकारण तो कहा है कि - पाँच महात्नत, गुप्ति 
समिति आ्रादि २८ मूलगुणरूप जो व्यवहारचारित्र का परिणाम है, वह 
शुभभावरूप कर्मकाण्ड है। ऐसे पृण्य के परिणाम तो अनन्तबार किये, 
परन्तु उनसे क्या ? लेशमात्र भी किचित्‌ भी सुख नहीं पाया, अतः इस 
शुभभाव का मोक्षमार्ग में निपेघ किया गया है । 


समसससार गाथा २४७-२१५८-१५६ 


श्रथ कर्मणो मोक्षहेतुतिरोधानकरणं साधयति-- 
वत्थस्स सेदभावो जह णशासेदि सलमेलणासत्तो । 
मिच्छत्तमलोच्छ॒ण्णं तह सम्मत्तं खु खादव्यं ॥१५७॥। 


छू 


वत्थस्स सेदभावों जह शासेदि सलमेलणासत्तो । 
श्रण्णा।णमलोच्छण्णं॑ तह खारं होदि खादव्वं ॥॥१४५८॥ 
वत्थस्स सेदभावों जह शासेदि सलमेलणासत्तो | 
कसायमलोच्छ॒ण्यं तह॒चारित्तं पि शादव्वं ॥२१५९॥ 
वस्त्रस्य श्वेतभावों यथा नश्यति मलमेलनासक्तः । 
मिथ्यात्वमलावच्छुन्न॑ तथा सम्यकत्वं॑ खलु ज्ञातव्यम्‌ ॥१५७॥॥ 


वस्त्रस्य श्वेतभावो यथा नश्यति मलमेलनासक्त: । 
ग्रज्ञानमलावच्छन्न॑ तथा ज्ञान भवतति ज्ञातव्यम्‌ १५८॥। 
वस्त्रस्य श्वेतभावो यथा नश्यति मलमेलनासक्त: । 
कषायमलावच्छुन्न॑ तथा चारिच्रमपि ज्ञातव्यम्‌ ॥१५६९॥। 


अब पहले, यह सिद्ध करते हैं कि कर्म मोक्ष के कारणों का तिरोधान 
करनेवाला है :-- 
मलमिलनलिप्त ज्रु नाश पावे, श्वेतपत ज्यो वस्त्रका । 
सिथ्यात्वमलके लेपसे, सम्यकत्व त्यों ही जानना ॥१५७॥॥ 
भलसिलनलिप्त जु नाश पावे, श्वेत॒पन ज्यों वस्त्रका । 
श्रज्ञाननलके लेपसे, सद्ज्ञान त्यों ही जानना ॥१५८॥ 
मलमिलनलिप्त जु नाश पावे, श्वेतपन ज्यों वस्त्रका । 
चारित्र पावे नाश लिप्त कषाय सलसे जानना ॥१५६॥। 
गाथाथे :--[ यथा ] जैसे [ बस्त्रस्थ ] वस्त्र का [ श्वेत॒भाव: ] 
श्वेतभाव [सलसेलनासक्त: ] मेल के मिलने से लिप्त होता हुआ [ नश्यति | 
नष्ट हो जाता है - तिरोभूत हो जाता है, [तथा] उसीप्रकार [मिश्यात्व- 


समयसार गाथा १५७-१५८-१५६ | [ १४३ 


जानस्य सम्यकक्‍त्वं सोक्षह॒तुः स्वभाव: परभावेन समिथ्यात्वनास्ता 
कर्ममलेनावच्छन्नत्वात्तिरोधीयते, परभावशृतमलावच्छन्नश्वेतवस्त्रस्वभाव- 
भूतश्वेतस्वभाववत्‌ । ज्ञानस्य ज्ञान मोक्षहेतु: स्वभाव: परभावेनाज्ञाननास्ता 
कर्ममलेनावच्छन्नत्वात्तिरोधीयते, परभावभृतमलावच्छन्नश्वंत्वस्त्रस्वभाव- 
भूतश्वेतस्वभाववत्‌ । ज्ञानस्य चारित्रं मोक्षहेतु: स्वभाव: परभावेन कषाय- 
ताम्ता कर्ममलेनावच्छन्नत्वात्तिरोधीयते. परभावभृतमलावच्छन्नश्वेत॒वस्त्र- 





सलावच्छन्नं ] मिथ्यात्वरूपी मेल से व्याप्त होता हुआ - लिप्त होता हुआ 
[ सम्यक्‍त्वं खलु ] सम्यक्त्व वास्तव में तिरोभूत होता है [ ज्ञातव्यम्‌ ] 
ऐसा जानना चाहिये । [ यथा ] जैसे [ वस्त्रस्थ] वस्त्र का [श्वेतभाव: | 
श्वेतभाव [ मलमेलनासक्त:] मैल के मिलने से लिप्त होता हुआ [नश्यति ] 
नाश को प्राप्त होता है - तिरोभूत हो जाता है, [ तथा ] उसीप्रकार 
[ भ्रज्ञानमलावच्छुन्त ] अज्ञानरूपी मेल से व्याप्त होता हुआ - लिप्त होता 
हुआ [ज्ञानं भवति] ज्ञान तिरोभूत हो जाता है [ज्ञातव्यम्‌] ऐसा जानना 
चाहिये। [ यथा ] जैसे [ वस्त्रस्थ ] वस्त्र का [ श्वेतभाव: ] श्वेतभाव 
[मसलमेलनासक्तः ] मेल के मिलने से लिप्त होता हुआ [नश्यति] नाश को 
प्राप्त होता है - तिरोभूत हो जाता है, [ तथा | उसीप्रकार [कषाय- 
मलावच्छन्न॑ ] कषायरूपी मल से व्याप्त - लिप्त होता हुआ [| चारित्रभ्‌ 
भ्रपि | चारित्र भी तिरोभूत हो जाता है | ज्ञातव्यम्‌ | ऐसा जानना 
चाहिये । 

ठीका :--ज्ञान का सम्यक्त्व जो कि मोक्ष का कारणरूप स्वभाव है, 
वह परभावस्वरूप मिथ्यात्व नामक कमंरूपी मेल के द्वारा व्याप्त होने से 
तिरोभूत हो जाता है, जेसे परभावस्वरूप मैल से व्याप्त हुआ श्वेत वस्त्र का 
स्वभावभूत श्वेतस्वभाव तिरोभूत हो जाता है, ज्ञान का ज्ञान जो कि मोक्ष का 
कारणरूप स्वभाव है, वह परभावस्वरूप अज्ञान नामक कमंमल के द्वारा 
व्याप्त होने से तिरोभूत हो जाता है, जेसे परभावस्वरूप मंल से व्याप्त 
हुआ श्वेत वस्त्र का स्वभावभूत श्वेतस्वभाव तिरोभूत हो जाता है । ज्ञान का 
चारित्र जो कि मोक्ष का कारणरूप स्वभाव है । वह परभावस्वरूप कषाय 
नामक कमंमल के द्वारा व्याप्त होने से तिरोभूत होता है, जेसे परभावस्वरूप 
मेल से व्याप्त हुआ श्वेतवस्त्र का स्वभावशूत श्वेतवस्भाव तिरोभूत हो जाता 
है। इसलिये मोक्ष के कारण का ( सम्यग्दशेन, ज्ञान- और चारित्र का ) 
तिरोधान करनेवाला होने से कर्म का निषेध किया गया है । 


श्डंड | [ प्रवचन-रत्नाकर भाग ५ 


स्वभावभुतश्वेतस्वभाववत्‌ । श्रतों सोक्षहेतृतिरोधानकरणात्‌ कर्म 
प्रतिषिद्धम्‌। 





भावार्थे :--सम्यक्दर्शन-जान और चारित्र मोक्षमार्ग है। जान का 
सम्यक्त्वरूप परिणमन मिथ्यात्वकर्मसे तिरोभूत होता है; ज्ञान का ज्ञानरूप 
परिणमन श्रज्ञानकर्म से तिरोभूत होता है। और ज्ञान का चारित्ररूप 
परिणमन कपायकर्म से तिरोभूत होता है। इसप्रकार मोक्ष के का रणभावों 
को कम तिरोभूत करता है, इसलिये उसका निपषेघ किया गया है । 


गाथा १५७ से १५९ एवं उनकी टीका पर प्रवचन 


देखो, यहाँ जो मिथ्यात्वरूप करमेंमल की चर्चा है, वह भावमिथ्यात्व 
की बात है, 'शुभभाव धर्मे है! - ऐसी विपरीत मान्यतारूप मिथ्यात्व की 
बात है । इस मिथ्यात्वरूप मेल से व्याप्त होने से त्रिकाली चेतन्यस्वरूप 
भगवान आत्मा का सम्यक्त्व तिरोभूत हो जाता है, जिसे टीका में “ज्ञान 
का सम्यक्त्व” कहा है। ज्ञान का सम्यक्त्व कहो या आत्मा का सम्यक्त्व 
कहो - एक ही बात है । इसका श्रथ्थ है त्रिकाली शुद्ध चेतन्यमूरति भगवान 
आत्मा की श्रनुभूति या प्रतीति, वह प्रतीति मोक्ष के कारणरूप आत्मा 
का निज स्वभाव है । 


जिसतरह श्वेत वस्त्र को श्वेत स्वभाव से अन्यभूत मेल लगने से 
उसका ग्वेत स्वभाव ढक जाता है, उसीतरह भगवान आत्मा को उसकी 
विपरीत श्रद्धानहूप मेल लग जाने से उसका समकित स्वभाव ढक जाता 
है, प्रगट नहीं होता । यह तो ज्ञान के सम्यक्त्व की बात हुई । 


अब ज्ञान के जान या झात्मा के ज्ञान की बात करते हैं । “ज्ञान का 
ज्ञान” अर्थात्‌ जानानन्द स्वभावी चैतन्य सूर्य भगवान आत्मा का ज्ञान, 
जो कि मोक्ष का कारणरूप स्वभाव है, वह परभावस्वरूप अज्ञान नामक 
कर्ममल के द्वारा व्याप्त होने से तिरोभूत हो जाता है । 


देखो, यहाँ जानानन्द स्वभावी भगवान चैतन्यस्वरूप निज आत्मा 

के ज्ञान को ही “जान का ज्ञान” कहा है। इसप्रकार यहाँ सम्पूर्ण आत्मा 
को “ज्ञान” णब्द से सम्बोधित किया है। ज्ञान का ज्ञान श्रर्थात्‌ अखण्ड 
एकरूप तरिकाली चेतन्यमय ज्ञानानन्द स्वभावी आत्मा का ज्ञान । चैतन्यमय 
५ का यह नान ही मोक्ष का कारण हैं। यहाँ शास्त्रज्ञानह्प पराश्ित 
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ज्ञान की बात नहीं है ।. यह तो उस शआरात्मज्ञान की बात है, जिसमें संवर, 
निर्जेरा व मोक्ष की पर्याय भी नहीं है तथा जो शुद्ध चेतन्यमय नित्यानन्द- 
स्वरूप भ्रनंत गुण का एक रूप है - ऐसा भरात्मज्ञान ही मोक्ष के कारणरूप 
स्वभाववाला है । 


ऐसा जो मोक्ष का कारणरूप आत्मस्वभाव है, -वही ज्ञान का ज्ञान 
है । वह ज्ञान परभावरूप श्रज्ञानरूपी कर्ममल से ढक जाता है। शुभभाव 
का धर्म मानना ही अज्ञान है और वह अज्ञान ही मेल है । ऐसे अ्रज्ञानरूपी 
मैल से व्याप्त होने से आत्मा का ज्ञान तिरोभूत हो जाता है, सम्यरज्ञान 
उत्पन्न नहीं होता । 

वीतराग मार्ग में समभने योग्य श्रीर भी बहुत सी बातें हैं, जिनके 
जाने बिता मोक्षमार्ग प्रगट नहीं होता । उन्हें जानने के बजाय जगत सारे 
दिल सांसारिक कामों में उलका रहता है, रचा-पचा रहता है, रात्रि के 
६-७ घण्टा नींद के निकल जाते हैं । मुश्किल से कदाचित्‌ थोड़ा-बहुत समय 
धर्म के नाम पर निकालता भी है, सो उसमें भी समाज की नेतागिरी या 
बाह्य क्रिया-कलापों में, तीर्थेयात्रा आदि में तथा खाने-पीने में ही खराब 
कर देता है। ऐसी चित्त की श्रस्थिरता में कहीं धृक्ष्म बात समभ में श्राती 
है ? इसके लिये तो चित्त की स्थिरतापूर्वक उग्र पुरुषार्थ की जरूरत है, 
घंधे-पानी की तरह इसमें भी तन-मन से लगना पड़ता है । प्रभु ! यह मार्ग 
संसार मार्ग से भिन्न है। दुनियादारी की बातें तो पूर्वपरिचित हैं, श्रत 
सुलभ भी हैं; परन्तु यह वात तो श्रनादिकालीन श्रपरिचय के कारण सरल 
हाने पर भी कठिन लगती है, श्रतः सावधानी से सुतना चाहिए। सुखी 
होने का इसके सिवा दूसरा कोई उपाय नहीं है । 


जन परमेश्वर यह कहते हैं कि - ज्ञान का ज्ञान श्रर्थात्‌ आत्मा का 
जान ही सम्यग्ज्ञान है। शास्त्र का ज्ञान सम्यग्ज्ञान नहीं है । भाई ! बहुत 
गंभीर बात है। साक्षात्‌ भगवान की दिव्यध्वनि से सुनने से उत्पन्न हुआ 
ज्ञान भी सम्यर्जान नहीं है, क्योंकि वह ज्ञान भी बहिलेक्ष्यी - परलक्ष्यी है 
न ? भगवान की दिव्यध्वनि तो अज्ञानी से भी अनन्त बार सुनी है, परन्तु 
उससे क्या: हुआ ?' दिव्यध्वनि सुनकर जो घारणारूप परलक्ष्यी ज्ञान होता 
है, वह सम्यम्ज्ञान नहीं है। दिव्यध्वनि तो निमित्तमान्न है। यहाँ भ्राचार्य 
कहते हैं. कि ज्ञान का ज्ञान ही सम्यस्ज्ञान है ।.. सम्पूर्ण ज्ञान--का पिण्ड 
चेतन्यस्वरूप भगवान श्रात्मा जो इस देह-देवालय के अ्रन्दर: विराजता, है 
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उसका स्वसंवेदन ज्ञान ही सम्यग्श्ञान है। ऐसा ज्ञान का ज्ञान शुभभावरूप 
श्ज्ञान से, कर्ममल से ढक जाता है, श्राच्छादित हो जाता है । 


अरब ज्ञान के चारित्र यानि श्रात्मा के चारित्र की बात कहते हैं - 
“ज्ञान का चारित्र” जो कि मोक्ष का कारणुरूप स्वभाव है, वह परभाव- 
स्वरूप कषाय नामक कर्ममल के द्वारा व्याप्त होने से तिरोभूत होता है, 
जैसे कि परभाव' स्वरूप मैल से व्याप्त हुआ श्वेतवस्त्र का स्वभावभूत 
ए्वेतपना तिरोभूत हो जाता है । 

देखो, यहाँ सच्चा चारित्र किसे कहते हैं ?? - यह समभाया जा 
रहा है। त्रिकाल आननन्‍्दस्वरूपी भगवान आत्मा जो अपने ही अंदर सदा 
विद्यमान है, उसमें अन्तद्‌ ष्टि करके उसी में श्रन्तर्लीन होने पर, रमणता 
करने पर जो श्रतीन्द्रिय श्रानन्द का एवं शान्ति का वेदन होता है, वह 
चारित्र है। उसे ही यहाँ ज्ञान का चारित्र' कहा गया है। ज्ञान का 
चारित्र श्र्थात्‌ आत्मा के अतीन्द्रिय आनन्द का प्रचुर स्व-संवेदन । श्रात्मा 
के इसी चारित्र को यहाँ मोक्ष का कारणरूप स्वभाव कहा है । 


पंच महाव्र॒तादिरूप पुण्य का परिणाम मोक्ष का कारणरूप स्वभाव 
नहीं है। यह तो शुभराग है, कपायरूप मैल है । यह तो ज्ञान के चारित्र 
को भ्रर्थात्‌ श्रात्मा के चारित्र को ढक देता है, श्राच्छादित करता है, घात 
करता है। जो श्ात्मा का घातक है, -वह आत्मा को लाभदायक कंसे हो 
सकता है ? जो व्यक्ति पुण्य के परिणाम को आत्मा के लिये लाभदायक 
मानता है, उसकी तो मूल मान्यता ही उल्टी है । नग्न 


तीर्थंकर परमात्मा की दिव्यध्वनि में तो चारित्र का स्वरूप ऐसा 
श्राया है कि -- सच्चिदानन्दस्वरूप वीतरागस्वभावी प्र व आत्मा में अन्तर- 
रमणतारूप निविकल्प वीतराग परिणति का होना ही चारित्र है तथा 
ऐसे ज्ञान के चारित्र का भर्थात्‌ श्रात्मा के चारित्रमुण का परभावरूप से 
परिणमना, कषायरूप होना, शुभरागरूप़ होना आत्मा का घातक परिणाम 
है। उस घातक परिणाम को करते-करते श्रर्थात्‌ शुभरागरूप व्यवहार 
करते-क़रते .वीतरागभावरूप निश्चय धर्म प्रगट कंसे हो, सकता है ? नहीं 
हो सकता । । । 


रे 


* ». जिसतरह परभावस्वरूप मैल से व्याप्त हुआ श्वेत वस्त्र का श्वेत- 
-।५ आच्छादित हो 'जांता है, 'उसीप्रकार परभावस्वरूप मिथ्यात्व 
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श्रज्ञान एवं कषाय नामक जो कर्ममल है, उससे- मोक्ष का कारणस्वरूप 
सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र तिरोभुत हो जाता है। इसलिये कहते हैं कि - 
“मोक्ष-के कारण ( सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र ) का तिरोधान करनेवाला 
होने से कर्म का निषेध किया गया है ।” अर्थात्‌ शुभभाव या पुण्यभावरूप 
कर्म मोक्ष के कारण का घातनशील होने से निषेघ किया गया है । 


गाथा १५७-१५८-१५६ के भावार्थ पर प्रवचन 


“सम्यर्दशेन-ज्ञान-चा रित्र मोक्ष का मार्ग है ।” तत्त्वाथँसूत्र के प्रथम 
सूत्र में भी यही कहा गया है यहाँ कहते हैं कि - “ज्ञान का श्र्थात्‌ श्रात्मा 
का सम्यक्त्वरूप परिणमन मिथ्यात्वरूप कर्म से तिरोभूत होता है ।” शुभ- 
भाव को अपना स्त्रूप और आत्मा के लिये लाभदायक मानना ही 
मिथ्यात्वभाव है। वह मिथ्यात्वभाव आत्मा के सम्यक्त्वरूप परिणमन 
का घातक है, भ्रर्थात्‌ सम्यक्त्व को प्रकट नहीं होने देता । यहाँ मिथ्यात्व 
कर्म का अर्थ जीव का मिथ्या श्रद्धानरूप मिथ्यात्वभाव है। जड़ कर्म तो 
उसमें निमित्त मात्र है, जब जड़ कर्म का उदय जीव का स्पर्श ही नहीं 
करता, तो वह जीव का घात तो कंसे करेगा ? परन्तु कर्मोदय के निमित्त 
से जो जीव का मिथ्यात्वभाव - विपरीतभावरूप परिणमन होता है, वह 
उसके भ्र-विपरीतभाव का - स्वभावभाव का घात करता है । 


यद्यपि यहाँ कर्म की बात कही जा रही .है, परन्तु यहाँ कर्म का अर्थ 
द्रव्यकर्म नहीं है; किन्तु द्रव्यकर्म के निमित्त से हुये जीव के भाव कमे की 
बात है। पीछे १५६वीं गाथा में भी यह बात श्रा चुकी है। वहाँ कहा है 
कि व्रत, तप आंदि शुभरागरूप भावकर्म ही शुभकर्म है। वह हानिकारक 
होने से निषिद्ध किया गया है। यहाँ यह कहते हैं कि इसका जो रागरूप 
अशुद्ध उपादान है, वह शुद्ध उपादान की परिणति का घात करता है । 


“आत्मा का ज्ञानहूप परिणमन अज्ञानरूप कर्म से तिरोभूत होता 
है ।” स्वरूप का अज्ञान अथवा शुभभाव में अ्टकनेरूप श्रेज्ञान आत्मा के 
ज्ञानरूप परिणमन को रोक देता है। शुभभाव में रुका ज्ञान अजान है भ्रौर 
वह सम्यग्ज्ञान के परिणाम का घात करता हैं । 


भाई ! यह धर्म कथा है। आत्मा के हित की बात है। शुभाशुभ- 
भावरूप कर्म आत्मघम का घातक पंरिणाम है। कुछ लोग ऐसा मानते 
हैं कि जड़कर्म आत्मा का धात करता है, परन्तु यह बात यथार्थ नहीं है । 
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कर्म तो परवस्तु है, निमित्तमात्र है। वह आत्मा का घात नहीं कर सकता । 
पूजा में कहा भी है-- 
“कर्म बिचारे कौन, भूल मेरी अभ्रधिकाई ॥ 
है अग्नि सहे घनघात, लोह की संगति पाई ।। 


दुःख का मूल कारण स्वयं को नहीं पहचानना है । दौलतराम श्रादि 
के आ्राध्यात्मिक भजनों में भी बार-बार ऐसे कथन आते हैं :-- 
“ग्रपनी सुधि भूल आप, दुःख उपायो, 
ज्यों शुक नभ चाल विसरि, नलनी लटकायों । 
२९ >८ >८ 
“अपने को श्राप भुल के हैरान हो गया 
भरे भाई ! तू अपने को भूल रहा है, यहो तेरा श्रज्ञान है और यह 
भ्रज्ञान ही तेरी निर्मल परिण॒ुति का बाघक है। 
इसीप्रकार ज्ञान का श्रर्थात्‌ आत्मा का चारित्ररूप परिण मन कपाय- 
कर्म से तिरोभूत होता है । पंच महात्रतरूप परिणमन आत्मा का चारिच्न 
नहीं है। यह तो श्रात्मा का रागरूप यानि झ्राकुलतारूप परिणमन है। 
श्रात्मा का चारित्र तो वीतराग परिणतिरूप है। यह वीतरागो चारित्र 
कपायरूप कर्म से श्रर्थात्‌ ब्रत, तप, शील आदि से तिरोभूत होता है । ये 
शुभभाव श्रात्मा के चारित्र का घात करते हैं, भ्र्थात्‌ चारित्र नहीं होने देते । 
इसप्रकार मोक्ष के कारणभूत भावों को शुभभावरूप कर्म तिरोभूत 
करते हैं, श्रतः इनका निषेध किया गया है । 
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इहि विधि सध सुकतिकौ सारग 
जब चेतन संभारि निज पोौरुष, 
निरखे निज हग सौं निज मर्म। 
तब सुख़रूप विमल श्रविनासिक, 
जाने जगत सिरोसनि धर्म॥ 
अनुभी करें सुद्ध  चेतनकौ, 
रमसे स्वभाव वसे सब कसं। 
इहि विधि सधे मुकतिकौ सारण, 
भ्रद समीप आावे सिव सर्म ॥॥५॥। 
-“ समयसार नाटक, अजीव द्वार 
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समयसार गाथा १६० 
झथ कसेण: स्वयं वन्धत्वं साधयति-- 
सो सव्वणारादरिसी कम्मरएस खियेणावच्छ॒ुण्णो । 


संसारसमावण्णो रा ' विजारादि सब्बतो सब्बं ॥॥१६०१॥ 


स सर्वज्ञानदर्शो कर्मरजसा निजेनावच्छन्नः । 
संसारससापन्नो न विजानाति स्वतः सर्वम्‌ ॥१६०॥। 
घतः स्वयम्व ज्ञानतथा विश्वसासान्यविशेषज्ञानशीलमपि ज्ञान- 
सनादिस्वपुरुषापराधप्रवर्ततानकर्मम लावच्छन्नत्वादेव बन्धावस्थायां सर्चतः 


सर्वेमप्यात्मानमविजानदज्ञानभावेनचेदसेवमच तिष्ठते, ततो नियतं स्वयमेव 
कर्मेंव बन्धः । श्रत: स्वयं वन्धत्वात्कर्म प्रतिषिद्धम्‌ । 





अब, यह सिद्ध करते हैं कि कम स्वयं ही वन्वनस्वरूप है :-- 
यह सर्वेज्ञानी-दरशि भी, निजकर्म रज श्राच्छादसे । 
संसारप्राप्त, न जानता थो सर्वको सब रीतसे ।॥१६०॥॥ 


रायाथे :--[ सः ] वह आत्मा [ सर्वेज्ञानदर्शी | (स्वभाव से ) 
सर्वे को जानने देखनेवाला है, तथापि | निजेन कर्मरजसा] अपने कर्ममल से 
[ अ्रवच्छन्न: | लिप्त होता हुआ - व्याप्त होता हुआ [संसार समापन्न: ] 
संसार को प्राप्त हुआ वह [ सर्वतः | सब प्रकार से [ सर्व |] सर्वे को [ न 
विजनाति | नहीं जानता । 

टीका :--जो स्वयं ही ज्ञान होने के कारण विश्व को (सर्व पदार्थो 
को) सामान्य-विशेषतया जानने के स्वभाववाला है, ऐसा जान अर्थात्‌ आत्म- 
द्रव्य, श्रनादि काल से अपने पुरुपार्थ के भ्रपराधघ से प्रवर्तंमान कर्मेमल के द्वारा 
लिप्त या व्याप्त होने से ही, वन्ध-अवस्था में स्वेप्रकार से सम्पूर्ण अपने को 
अर्थात्‌ सर्व प्रकार से सर्व ज्ञेयों को जाननेवाले अपने को न जानता हुश्रा, 
इसप्रकार प्रत्यक्ष अज्ञानभाव से ( अ्रज्ञानदशा में ) रह रहा है; इससे यह 
निश्चित हुआ कि कर्म स्वयं ही वन्धस्वरूप है, इसलिये स्वयं वन्धस्वरूप॑ 
होने से कर्म का निषेघ किया गया है । 
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गाथा १६० की उत्थानिका, गाथा एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


इसके पू्वे १५७, १५८ एवं १५६ - तीन गाथाओं में यह कह आये 
हैं कि - ब्रत, तप, दान, शील, भक्ति आदि के शुभभाव सम्यग्दर्शन-ज्ञान- 
चारित्ररूप आत्मा की निर्मल परिणति के घातक हैं, इसलिये मोक्षमार्य 
में उनका निषेध है । उसी संदर्भ में इस गाथा में यह कहते हैं कि - न्रत तप 
आदि के शुभभाव स्वयं ही बन्ध स्वरूप है। जड़कर्म तो द्रव्यवन्ध है । 
इनके साथ तो आत्मा का कोई सम्बन्ध नहीं है, किन्तु जीव की दशा में जो 
रागादि परिणाम होते हैं, वह भाववन्ध है । भगवान आत्मा शभ्रवन्धस्वरूप 
है और इस अवन्धस्वरूप भगवान अ्रात्मा के आश्रय से होनेवाले सम्यरदश्शेन- 
जञान-चा रित्र के परिणाम भी अबन्धस्वरूप हैं । ब्रतादि के शुभभाव बन्ब- 
स्वरूप होने से अ्वन्धस्वभाव में निषेघ किये गये हैं । 


भगवान आत्मा ज्ञान व दर्शनस्वरूप है। सामानन्‍्य-दर्शन व विशेष- 
जान आत्मा का स्वभाव है। वह ज्ञान-दर्शनमयी पात्मद्रव्य शरीर, द्रव्य 
कर्म व शुभाशुभभावरूप भावकरमं से भिन्न तत्त्व है। जड़कर्म तो निमित्त- 
मात्र है, वे तो आत्मा का स्पर्श भी नहीं करते । शरीर, मन, इन्द्रिय एवं 
जड़कम - रजकणा वगैरह को तो भगवान आत्मा छुता भी नहीं है । अरूपी 
आत्मा रूपी पदार्थ को कंसे छ॒ये ? यदि एक-दूसरे का स्पर्श करें तो दोनों को 
एकत्व का प्रसंग प्राप्त होगा । 


हाँ, जब जड़कर्म के उदयकाल में झ्रात्मा स्वयं ही अपने पुरुषार्थ की 
कमजोरी से पर को जानने में अटक जाता है, तव उसे शुभ व अशुभ भाव 
होते हैं। ये शुभाशुभभाव भाव-आ्रावरण हैं । कर्म पुद्गल तो जड़ आवरण 
है। वह तो पर - निमित्त है, इसे तो आत्मा छूता ही नहीं है । वस्तुतः तो 
आत्मा ही उस काल में अपने को नहीं जानता - यही उसके पुंरुषार्थ की 
कमी है या उसका अपराध है । यही भाव आत्मा का घातक है । अहाहा""! 
आत्मा सदेव ज्ञाता-दृष्टा स्वभाववाला श्रनादि-श्रनन्त तत्त्व -है, परन्तु 
ग्रनादिकाल से अपने पुछ्षार्थ के अपराध से कर्मों से आच्छादित है । 
देखो, यहाँ "कं के कारण आच्छादित है' - ऐसा नहीं कहा, -बल्कि यह 
कहा कि “अपने अपराध से आच्छादित है । जड़कर्म आत्मा में कुछ भी 
करने में समर्थ नहीं है.। पुण्यभावों में इष्टबुद्धि एवं एकत्व-ममत्व बुद्धि ही - 
आत्मा की सबसे बड़ी भूल है, यही ऐसा अपराध है, जो झ्ात्मा को 
प्राच्छादित करता है। शुभाशुभभाव श्रात्मा की पर्याय में बन्ध के भेष हैं, 
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वे आत्मा के निजस्वरूप नहीं है। स्व-पर को जानना-देखना ही जिसका 
स्वभाव है - ऐसे ज्ञात्ता-दृष्टा स्वभाव वाले तत्त्व का नाम ही आत्मा है । 
उस आत्मा में जो शुभराग का परिणाम है, वह भाववन्धस्वरूप है और 
उस शुभराग या भावबन्ध में अटकना -- रुकना ही आत्मा का सबसे बड़ा 
अपराध है । 


ज्ञान-दशंनमयी भगवान आत्मा सर्वेज्ञ व सर्वेदर्शी है। सर्वेज्ञ व 
सर्वदर्शीपना आत्मा का शक्तिरूप स्वभाव है, गुण है । ऐसे सर्वज्ञ व सर्वंदर्शी 
स्वभाव को भूलकर राग में रुक जाना ही शअ्रपने पुरुपार्थ का शअ्रपराघ है 
तथा उस अ्रपराधरूप से प्रव्तेता हुआ आत्मा ही कर्ममल से लिप्त होता 
है । पुण्य-पाप का परिणाम कर्ममल है, उसी से श्रात्मा लिप्त होता है, कर्म 
के कारण नहीं, क्योंकि कर्म तो जड़ है । 


'अहाहा | अपने ज्ञाता-दृष्टा स्वभावसामथ्य को भूलकर 
भगवान अपने अपराध से ब्रत, शील दान आदि के राग में श्रटककर बन्धघ- 
भाव को प्राप्त हुआ है । भाई ! अशुभ की भाँति शुभ भी बन्धभाव है और 
इससे उसे भी यहाँ निषेध किया गया है । 


अहाहा"“*““*“ | भगवान £ तू श्रनादि से अपने ही अपराध से 
भूला है। तेरी दृष्टि आत्मा पर होने के बजाय राग पर है - यही तेरा 
भ्रपराध है । यहाँ खासकर पुण्य परिणाम को मेल कहा है, अशुभ तो मेल 
है ही श्र उसे सभी मेल मानते भी हैं, उसमें बहुत कम भूल होती है, सबसे 
अधिक भूल तो पुण्य को भला मानने की या पुण्यक्रिया में धर्म मानने में 
होती है, श्रतः मुख्यतः उसे ही यहाँ बन्धरूप कहा गया है । 


“कर्ममल से लिप्त हुश्रा होने से ही” - का अर्थ जड़कर्म से व्याप्ति 
नहीं है, अर्थात्‌ भगवान श्रात्मा व्यापक व जड़कर्म व्याप्य ऐसा नहीं है; 
किन्तु अज्ञानदशा में आत्मा का व्याप्य व्रत, तप आदि रूप भावकर्म 
है, क्योंकि इन ब्रत-तप के शुभभावों में रुक जाने से आत्मा का ज्ञान- 
दर्शन अर्थात्‌ जानने-देखने का कार्य नहीं होता है । 


शरीर, मन, वाणो, कर्म, नोकम आदि बाह्य वस्तुओझ्रों को तो प्रात्मा 
कभी स्पशे ही नहीं करता, किन्तु सदा अ्रबन्धस्वरूप अपने ज्ञाता-दृष्टा 
स्वभाव से भ्रष्ट होकर भगवान श्रात्मा राग में रुक गया है - यह ग्रात्मा 
का श्रपराध है और यही भावबन्ध है । 
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देखो, राग में रुकने की दशा में, सर्वप्रकार से सम्पूर्ण अपने त्रिकाली 
अनन्‍्तगुण के पिण्ड ज्ञानानन्द स्वभावी भगवान आत्मा को नहीं जानता 
हुआ अनानभाव से वतंता है । 


आत्मा का स्वभाव तो परिपूर्ण सर्वज्ञ व सर्वदर्शी है, परन्तु स्वयं 
राग में रुक जाने से अपने पूर्णानिन्‍्द स्वभाव को यह श्रात्मा देखता नहीं है, 
इसकारण श्रनादि से दुःखी हो रहा है । 

देखो, यह अध्यात्म की बात है, श्रतः यहाँ कहते हैं कि - दया-दान- 
ब्रत-तप आदि वृत्तियों का उत्थान भी राग है, यह चैतन्य आत्मा का स्वरूप 
नहीं है । चेतन्यस्वरूप में राग है ही कहाँ ? फिर भी राग में अ्रटकता है - 
यही इसकी भूल है । 

जैनधर्म में भी जहाँ-तहाँ कुछ ऐसी मान्यतावाले लोग हैं, जो जड़- 
कर्म को सुख-दु ख का कर्ता-धर्ता मानते हैं - उनसे यहाँ कहते हैं कि - हे 
आत्मन्‌ ! तू पर को या राग को जानने-देखने में श्रटक गया है, श्रतः 
सर्वेज़ स्‍्वभावी होकर भी अपने को नहीं देखता, ये ही तेरा श्रपराघ है । 
है आत्मनू ! तुझे अपने सच्चिदानन्द भगवान का अनुभव करना चाहिये 
था, परन्तु तू उसके बदले पर को या राय को जानता है और इसी में 
अटक गया है, ये तेरा अपराध है, अज्ञानभाव है। श्रहो ! आचारयंदेव ने 
कंसी अद्भुत टीका रची है । 

देखो, मूलगाथा में “सव्वणशाणदरसी” पाठ है, उसमें टीकाकार 
आ्राचायेदेव ने यह रहस्य निकाला है कि - विश्व को श्रर्थात्‌ सर्वपदार्थों को 
जानने-देखने के स्वभाववाला द्रव्य जो स्वयं है, उसे जानना चाहिये, उसके 
बदले तू पर के राग को जानता है - भ्रनुभव करता है और उसी में रुक 
जाता है, यह तेरा अपराध है, अज्ञानभाव है, क्योंकि यह राग आ्राख़व व 
बन्ध तत्त्व है । 

पंचास्तिकाय की ६२वीं गाथा में आ्राता है कि आत्मा में, जो मिथ्यात्व 
के परिणाम होते हैं, वे भी पर से निर्षेक्ष अपने षट्कारकरूप परिणमन से 
स्वतन्त्र होते हैं, वे अन्य, कर्म के कारकों की श्रपेक्षा नहीं रखते । जैसे 
आत्मा का विकारी अशुद्ध परिणमन कर्म के कारण नहीं होता, उसीतरह 
द्रव्य-गुणा के कारण भी नहीं होता, क्योंकि द्रव्य-गुरा तो सदा शुद्ध निर्मल 
ही हैं। वहाँ पंचास्तिकाय में अस्तिकायपना सिद्ध किया है .तथा सत्‌ को 
भ्रहेतुक सिद्ध किया है । 
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यहाँ कहते हैं कि श्रपने अपराध से राग में रुकना हो मिथ्या- 
दर्शन है । 

प्रश्त :--सम्यरदृष्टि के भी तो पंच परमेष्ठी की भक्ति आदि होती 
हैन? 

उत्तर :- हाँ, सम्यग्दृष्टि को भी पंच परमेष्ठी की भक्ति आदि 
का शुभराग होता है, परन्तु वह शुभराग मुक्ति का कारण नहीं है, 
जितने श्रंश में शुभराग है, वह तो बन्ध का हो कारण है तथा उस शुभराग 
में ज्ञानी अटकता भी नहीं है, मात्र उसका ज्ञाता-दृष्टा रहता है । उसे राग 
में स्वामित्व व श्रहृंबुद्धि नहीं है । जितना राग है, वह उसे चारित्र का दोष 
मानता है । उतना अल्प बन्ध भी है । भाई ! भात्मा का ऐसा स्वभाव ही 
नहीं है कि शुभराग के कारण या व्यवहार के कारण आत्मा में मोक्ष पर्याय 
प्रगट हो । 

प्रश्न :--जिनवाणी में ऐसा कथन आता है कि - ज्ञानी निराखव 
च निर्बन्ध होता है - इसका क्या तात्पयें है ? 

उत्तर :--जब दृष्टि व दृष्टि के विषय की अपेक्षा कथन होता है, 
तब ज्ञानी राग को पर जानता है, उस अपेक्षा ज्ञानी को निराख्रव व निरबंन्ध 
कहा जाता है । जब वही कथन ज्ञान की श्रपेक्षा हो तो जितने अंश में ज्ञानी 
राग-द्व प रूप परिमणता है, उतना उसका अपराध है - ऐसा ज्ञानी स्वयं 
भी जानता है । यह अपराध ज्ञानी की स्वयं की पर्याय को सत्ता में है तथा 
जब वही कथन चारित्र की अपेक्षा कहा गया हो तो राग का परिणाम 
जहर है - ऐसा कहा जाता है । सारांश यह है कि - राग दृष्टि की अपेक्षा 
पर है, ज्ञान की श्रपेक्षा स्वयं का ज्ञेय है और चारित्र की अपेक्षा जहर है । 
दृष्टि की श्रपेक्षा पर कहकर जब सर्वथा पृथक कर दिया, भेदज्ञान करा 
दिया, तो फिर पर से बन्ध होने का प्रश्न ही नहीं उठता, इसी के कारण 
ज्ञानी को दृष्टि की अपेक्षा निर्वेन्ध कहा गया है| अहाहा"" ““““! ऐसी 
परमामृत की बात दिगम्बर जन धर्म के सिवाय अन्यत्र कहीं नहीं है । 
बापू! शअ्रन्यत्न तो सब जगह बहुत गड़बड़ है। क्‍या करें ? वीतराग 
परमेश्वर का यह मार्ग लोगों को यथार्थ सुनने व समभने को मिला ही 
नहीं है । 

भगवान ! तू परमात्मस्वरूप है। जिसतरह परमेश्वर परमात्मा प्रयट 
पर्याय में स्वेज्ञ या सर्वेदर्शी है, उसीतरह तू स्वभाव में निकाली द्रव्यस्वरूप 
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सर्वन-सर्वदर्शी है। जो ऐसे त्रिकाली द्रव्यस्वरूप को न देखकर राग को 
देखने में ही अटक जाते हैं, वे पर्यायदुष्टि में अ्रटक जाने के कारण अपने 
सर्वेगुण सम्पन्न अनन्तज्ञान, अ्रनन्तसुख आदि अनंत सामथ्य से भरे अ्रनन्त 
गुरामण्डित परिपूर्ण आत्मा को नहीं जानते | सर्वेप्रकार से सब ज्ञेयों को 
जाननेवाला श्रात्मा स्वयं को नहीं जानता । देखो, यहाँ राग में रुके जीव 
सर्वेज्ञ को नहीं जानते - यह नहीं कहा, बल्कि यह कहा कि सर्व ज्यों को 
जाननेवाला अपने को नहीं जानता । अपने को जानना मुख्य है, क्योंकि 
जो स्वयं को जानता है, वही सर्व को जानता है । 


अहाहा“"“*““““| जिनकी सभा में इन्द्र तथा गणाधर बैठे हों - ऐसे 
साक्षात्‌ सर्वेज का भले वर्तमान में विरह हो, तथापि समयसार के रूप में 
विद्यमान उनकी साक्षात्‌ वाणी अ्रपने स्वरूप का सम्बोधन करने के लिये 
श्राज भी हमारे पास है। यह समयसार साक्षात्‌ सर्वज्ञ को वाणी है। 
कुन्दकुन्द आचार संवत्‌ ४९ में जम्बूद्वीप के पूर्व विदेह क्षेत्र में स्थित 
साक्षात्‌ विद्यमान सीमन्धर परमात्मा के समोश रण में गये थे, वहाँ उन्होंने 
जो दिव्यध्वनि सुनी, उसका सार यह समयसार है। अ्रत: यह समयसार 
तो भरतक्षेत्र का साक्षात्‌ भगवान ही है। ऐसे इस समयसार की टीका 
आचार्य अमृतचन्द्र ने की है - टीका क॑ंसी गजब है, साक्षात्‌ अमृत ही 
बरसाया है । इसकी महिमा में एक कवि ने कहा है :-- 


#बचनामृत वीतराग के परम शान्तरस मूल। 
श्रोषधि है भव रोग की, पर कायर को प्रतिकूल । 
ज्ञानी श्रमुत बरसाया रे पंचमकाल में” “० |! 


अहो ! तोनों लोक के नाथ का संदेश प्रगट करके आचाये भगवान 
ने परमामृत वरसाया है। एक-एक गाथा में कँस्ता सार भर दिया है । 


पहले आया था कि राग मोक्षमार्ग की परिणति का घातक है | अब 
कहते हैं कि - राग स्वयं बन्धस्वरूप है। इसीकारण उसका यहाँ निषेघ 
है । सब को जानने-देखने वाले आत्मा का स्वभाव तो अवन्धस्वरूप है । 
ऐसा अ्रबन्धस्वरूप भगवान आत्मा राग में अटक जाने के कारण स्वयं को 
नहीं जानता, यह कहा है। यह नहीं कहा कि संव ज्ञेयों को नहीं जानता, 
क्योंकि स्वयं को जानना - यह निश्चय है और पर को जानना - यह 
.. वग्यवहार है। 
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स्व को अर्थात्‌ न केवल पर को बल्कि स्व और पर को जानते-देखने- 
वाला भगवान आत्मा स्वयं राग में अ्रटक कर स्वयं को ही जानता हुआ 
प्रत्यक्ष भ्रज्ञानभाव से प्रवतंता है । देखो, यह बन्ध के स्वरूप को सिद्ध करता 
है । यह शुभभाव व शुभभाव में भ्रटकना बन्ध का स्वरूप है। राग में 
प्रवतेना प्रत्यक्ष अ्रज्ञानभाव है। राग में जानने की शक्ति नहीं है। वह न 
तो स्वयं को जानता है और न ही आत्मा को जानता है | शुभाशुभरूप सभी 
प्रकार का राग अचेतन होने से अज्ञानमय ही है और भगवान श्रात्मा 
शक्तिरूप से सर्वज्ञ-स्वंदर्शोा - सब को जानने-देखने के स्वभाववाला है, 
किन्तु अपने: स्वभाव को भूलकर वह भगवान आत्मा स्वयं को जानने में 
प्रवत्त न होकर राग को व पर को जानने में ही प्रवर्त रहा है, यही उसका 
अ्ज्ञानभाव हैं। राग तो स्वयं भअज्ञानी है ही, उसमें प्रवतेन करनेवाला, 
रुकनेवाला आत्मा भी अज्ञानी है । 

अब कहते हैं कि - “इससे यह नकक्‍की हुआ कि कर्म स्वयं ही वन्ध- 
स्वरूप है, इसलिये कर्म का निषेध किया गया है ।” 

देखो, यहाँ यह कहा है कि ब्र॒त, तप, भक्ति, दान, पूजा आदि के 
शुभभावरूप कर्म बन्धस्वरूप है। यहाँ कर्म का अर्थ रागरूप कार्य है, यह 
जड़ पुदूगल कर्म की वात नहीं है। स्वयं बन्धस्वरूप होने से ब्रतादि कर्म 
निषेध किये गये हैं । 

पच्चीस प्रकार के मिथ्यात्व की जो चर्चा आती है, वह इसीप्रकार 
की तो हैं - भ्रवर्म को धर्म मानना, धर्म को अधर्म मानना, साधु को कुसाधु 
मानना और कुसाधु को साधु मानना, रागपोषक वाणी को जिनवाणी 
मानना व वोतरागवाणा को अ्रधर्म मानना श्रादि मिथ्यात्व है, परन्तु 
अ्ज्ञानी को मिथ्यात्व के स्वरूप का ही पता नहीं है। यहाँतों आचाये 
स्पष्ट कह रहे हैं कि शुभरागरूप कर्म स्वय वन्धस्वरूप होने से निषेध किये 
गये हैं । शुभभाव धर्म नहीं है, जो घर्म नहीं है, वह सब अ्रधर्म है । शुभाशुभ 
रागरूप कर्म को बन्ध कहो या श्रधर्म कहो - दोनों एक ही बात है । 

गाथा १६० के भावाथे पर प्रवचन 


मूलपाठ में जो “ज्ञान” शब्द पड़ा है, उसका अर्थ आत्मा है। 

यह आत्मा स्वभाव से तो सबको देखने-जाननेवाला ही है, परन्तु 
अनादि से अपने अपराध के कारण कर्मो से श्राच्छादित होने से अपने 
सम्पूर्ण स्वरूप को नहीं जानता । 
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लकी 


यहाँ “कर्मो से आ्राच्छादित” का अर्थ राग्र-द्व प-मोहरूप भाव कर्मों 
से आच्छादित होने की बात है, क्योंकि ये भावकर्म ही आत्मा के स्वभाव 
के घातक हैं । द्रव्यकर्म तो जड़ हैं, पर हैं। वंया परद्रव्य कभी श्ात्मा का 


० 


धात कर सकता है ? नहीं कर सकता, भावकर्म ही आत्मा का वरो है । 


भाई * ऐसी भनुप्य पर्याय मिली, यदि इस समय भी जिनेश्वरदेद 
के पंथ को नहीं पहचाना तो फिर कभी जन्म-मरखणख का चक्कर मिटना 
संभव नहीं होगा । यह अवसर चूका तो फिर पता नहीं कहाँ जा पड़ेंगे । 
यदि किसी कूकरी-सुकरी के पेट में जाकर जन्म ले लिया तो फिर यह सब 
साधन कहाँ मिलेंगे ? वापू ! यह बात विचारणीय है । तू अनंत ज्ञान- 
दर्शन की लक्ष्मी से भरा भगवान स्वरूप है, किन्तु तुझे अपनी इस सासर्थ्य 
की खबर नहीं है, उसे जानने की रुचि भी नहीं है । केवल पर की (धन- 
वेभव की) रुचि हैं, परन्तु भाई ! आचाये कहते हैं कि - संयोगों से तू 
श्ररवपति भी हो तो भी भिजारी है। अरे! भगवान !! यदितृ इस 
सबको देखनेवाले-जाननेवाले का स्वामी नहीं हुआ तो तू केवल बूल का ही 
धनी है, जड़ का ही स्वामी है । 

यहाँ कहते हैं कि तू राग में रुका है, अटका है, अपने को नहीं 
पहचानता है, यह तेरा ही अ्पराघ है, किसी कर्म का दोप नहीं है । 

देखो, ऐसा नहीं कहा कि पर को या सर्वे को नहीं जानता - यह तेरा 
अपराव है, वल्कि यह कहा कि स्वयं को नहीं जानता - यह तेरा 
अपराध है । 

सम्यग्दर्शन में जेसा अपना सम्पूर्ण स्वरूप है, वैसी ही प्रत्तीति 


सम्बन्दर्शन में अपने आत्मा के सम्पूर्ण स्वरूप की प्रतीति होती है । 
यच्पि अभी केवलज्ञान नहीं है, तथापि सम्यरदुष्टि को वर्तेसान में अनन्तगुरों 
का पिण्ड परिपुर्ख नाता-दुप्टास्वभावी ज्ञात्मा प्रतीति में आता है । मैं अपने 
में परिपुर्ण हुँ - ऐसा उसे यथा श्रद्धान होता हैं। वह रान को न्नपना 


नहीं मानता एवं झल्पजञ पर्याय जितना भी अपने को नहीं मानता । 

देखो, यह चतुर्थ ग्रुणस्थानवाले सम्यर्दृष्टि की बात हैं। जो 
सम्बन्दर्शन बिना वाह्म ब्रतादि के रान-विकहपों में रुक जाता है, उसे अपने 
सम्पूर्ण स्वरूप का अनुभव नहीं होता । 
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अहाहा ““““*] केवल श्रर्थात्‌ मात्र ज्ञानस्वरूप प्रन्ञात्रह्म, ज्ञान की 
मूर्ति, अकेला ज्ञान का रसकनद भगवान आत्मा सदा मुक्तस्वरूप ही है । 
केवल नाता-दृष्टाल्वरूप है। इसमें बन्च कहाँ से होगा ? भगवान आत्मा 
स्वयं तो अबन्बस्वरूप ही है । ऐसा केवलज्ञानस्वरूप या मुक्तस्वरूप आत्मा 
कर्म से अर्थात्‌ पुण्य-पापरूप भावकम से लिप्त होने से अज्ञानरूप व वन्धरूप 
चतंता है. राय में अज्ञानपने से वर्तता है। इसलिये यह नवक्‍को हुआ कि 
कर्म स्वयं ही वन्धस्वरूप हुँ तथा कम स्वयं बन्वस्वरूप होने से कर्म का 
भ्र्थात्‌ शुभाशुभ भाव का निषेध किया गया है । 


देखो, संसार में आ्रात्मा के दो प्रकार के भेष है - एक जड़कर्म 
का भेष, दूसरा राग्र का भेप । पहला अजीव बन्घ का भेष है, द्वव्यबन्ध 
है और दूसरा जीववन्ध का भेष है, भावबन्ध है। चेतत का विकारी 
भेप है । ! 


कर्मो से सम्पुर्णोतया छटना द्रव्यमोक्ष है तथा राग से सम्पूर्णतया 
छूटना भावमोक्ष है । मोक्ष भी आत्मा का एक भेष. है । द्रव्य 
त्रिकाली है और मोक्ष उसका पर्यायरूप भेष है। यद्यपि मोक्ष की 
पर्याय द्रव्य का त्रिकाली स्वरूप नहीं है, तथापि मोक्ष पूर्ण निविकार 
चतन्यमय पर्याय होने से आत्मा का वास्तविक भेप है, इसकारण उसका 
निषेध नहीं है । 


यहाँ तो इस जीव ने जो अ्रनादि से वन्‍्ध का भेष धारण कर रखा 
है, उसकी बात है। अहा “» “४ स्वभाव से अ्रवन्धस्वरूप सर्वज्ञानी- 
सर्वदर्णी आत्मा व्तंमान में अपने को जातता नहीं है, क्योंकि यह कर को 
व राग को जानने में श्रटक गया है। दूसरे प्रकार से कहें तो राग, जो कि 
परज्ञेव है, उसे ही निज मान बैठा है। भश्रर्थात्‌ वही इसका स्वज्य बल बंठा 
है | इसका रण अपना त्रिकाली जान-दर्शनमय अबन्ध त्तत्त्व इसकी दुष्ट में 
नहीं आ रहा है। यही इसका मिथ्या मान्यताहूप महा झपराध है| इसी 
से कर्म का निषेध किया गया है। 


शुभभाव बन्धस्वरूप है, स्वयं वन्ध अवस्थारूप है । वल्नुतः तो यह 
ज्ञान का जेय मात्र है, परन्तु अज्ञानी ऐसा न मानता हुम्ना “यही मैं हुँ” - 
ऐसा मानकर उसी में रुक जाता हैं। यही उसका सिश्यास्थरूप महा- 
बन्ध है । 


श्श्र्८ ु अवचन-रत्नाकर भाग ५ 


इसप्रकार-- (१) शुभभाव दर्शच-ज्ञान-चा रित्ररूप चैतन्य की निर्मल 
परिणति का घातक होने से गाथा १५७, १५८, वे १५६ में निषेत्र किया 


गया है । 

(२) शुभभाव स्वयं बन्धस्वरूप है, इसलिये भी उसका निषेध 
किया गया है ! 

(३) शुभभाव का श्रद्धान-ज्ञान व आचरण सम्यरदर्शेन-जान-चा रित्र- 
रूप मोक्षमार्ग से विपरीत भाव है, इसलिये यह शुभभाव भी निषेघ किया 
गया है। यह तीवयटा बोल झागे १६१, १६२ एवं १६३ तीन गाथाग्रों 
में स्पप्ट करेंगे । 
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शुभोपयोग हेय - शुद्धोपयोग उपादेय 


जब यह आत्मा धर्मपरिणत स्वभाववाला होता हुआ्ना 
शुद्धोपपोग परिणति को धारण करता है - बनाये रखता है, 
तब जो विरोधी शक्ति से रहित होने के कारण अपना काये 
करने के लिये समर्थ है ऐसा चरित्रवान होने से (वह) साक्षात्‌ 
मोक्ष को प्राप्त करता, है और जब वह घर्मेपरिणत स्वाववाला 
होने पर भी शुभोपयोग परिझति के साथ युक्त होता है तब जो 
विरोधी शक्ति सहित होने से स्वकार्य करने में अससर्थ है और 
कथंचित्‌ विरुद्ध कार्ये करतेबाला है - ऐसे चरित्र से युक्त होने से, 
जेसे अग्नि से गर्म किया हुआ घी किसी सनुष्य पर डाल दिया 
जावे तो वह उसको जलन से दुःखी होता है, उसी प्रकार वह 
स्व सुख के बन्ध को प्राप्त होता है, इसलिये शुद्धोपयोग उपा- 
देय हैं और शुद्धोपणोग हेय है । 


- आतचाये अ्रमतचन्द्र, प्रवचनसार गाथा ११ की ठीका 
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सम्यसार गाथा १६१-२१६२-१६९३ 


श्रथ कर्मणो मोक्षहेतुतिरोधायिभावत्दं दशशेपति-- 
सम्मत्तपडिसखिबद्ध॑ मिच्छत्तं जिशावरेहि परिकहिय॑। 
तस्सोदयेरए जीवो मिच्छादिधि त्ति खादव्वों ॥१६१। 
रणाखस्स पडिणिवद्धं श्रण्णारांं जिशवरेहि परिकहिय । 
तस्सोदयेरा जीवो अ्रष्णाणी हांदि शादव्बो ॥१३२॥ 


चारित्तपडिरिपबद्ध॑ कसायं॑ जिखवरेहि परिकहियं। 
तस्सोदयेण जीवो श्रचरित्तो होदि णादव्वों ॥१६३।॥। 


सम्यक्त्वप्रतिनिबद्ध' मिथ्वात्वं जिनवरे: परिकथितम्‌ । 
तस्पोदयेन जीवो.._ सिथ्यादृष्टिरिति. ज्ञातव्यः ॥१६१॥। 
ज्ञानस्य प्रतिनिबद्धश्रज्ञानं जिनवरेः परिकथितस्‌ । 
तस्थोदयेन जीवो5ज्नानी भवतति ज्ञातव्यः ॥॥१६२।। 
चारित्रप्रतिनिबद्धा कषायो जिनवरे: परिकथित्त:। 
तस्योदयेन जीवो5चारित्रो. भवति  ज्ञातव्यः ॥१६३।। 


श्रब, यह बतलाते हैं कि कर्म मोक्ष के कारण के तिरोधायिभावस्वरूप 
(मिथ्यात्वादि भावस्वरूप ) हैं :-- 

सम्यवत्वप्रतिबन्धक करम, मिथ्यात्व जिनवरने कहा। 

उसके उदयसे जीव भिथ्यात्वी बने यह जानना ॥१६१॥॥ 

त्यों ज्ञानप्रतिबन्धतव करमस, श्रज्नञान जिनवरने कहा। 

उसके उदयसे जीव अ्ज्ञानी बने यह जानना ॥१६२॥॥ 

चारित्रश्नतिबन्धक करमस, जिनने कषायोंको कहा। 

उसके उदयसे जीव चारितहीन हो यह जानना ॥१६२॥। 

गाथार्थ :--[ सस्यकत्वप्रतिनिबद्ध ] सम्यकत्व को रोकमेवाला 
[ मिथ्यात्व | मिथ्यात्व है ऐसा [ जिनवरे: ] जिनवरोंने [परिक्थितस ] 
कहा है; [ तस्य उदयेन ] उसके उदय से [जीवः] जीव [सिश्यादृष्टिः ] 


(६० | [ प्रवचन-रत्वाकर भाग ४ 


सम्पसत्वस्य मोक्षहतो: स्वभावस्य प्रतिबन्धर्क किल सिथ्यात्वं, तत्तु 
स्वयं कर्मंब, तदुदयादेव ज्ञानस्थ मिथ्यादुष्टित्वम्‌ । ज्ञानस्य मोक्षहेतो: 
स्वनादस्य प्रतिबन्धर्क किलाज्ञानं तत्तु स्वयं कर्मेच, तदुदयादेव ज्ञानस्था- 
ज्ञानित्वभ्‌ । चारित्रस्य मोकहेतो: स्वभावस्य प्रतिबन्‍्धकः किल कधाय:, स 
छु स्वयं कर्मेद, तदुदबयादेव ज्ञानस्थाचारित्रत्वमू । अतः स्वयं सोक्षहेतु- 
तिरोधायिभावत्वात्कर्म प्रतिषिद्धम्‌ । ' 








मिथ्यादृष्टि होता है | इति ज्ञातव्यः ] ऐसा जानना चाहिये। [ ज्ञानस्य 
प्रतिनिबद्ध | ज्ञान को रोकनेवाला | श्नज्ञानं | अज्ञान हैं ऐसा | जिनवरं: | 
जिनवरोंने [| परिकथितम्‌ ] कहा है; | तस्य उदयेन | उसके उदय से 
[जीव: ] जीव [ अ्रज्ञानी | अज्ञानी | सचति |] होता है [ ज्ञाठव्य: | ऐसा 
जानना चाहिये । [चारित्रप्रतिनिबद्ध:] चारित्र को रोकनेवाला [कपाय: ] 
कपाय है ऐसा [ जिनवरे: | जिनवरोंने [ परिकथितः | कहा है; [तस्य 
उदयेन | उसके उदय से [ जीव: | जीव [ अ्रचारित्न: | अचारित्रवान 
[भवति] होता है [ ज्ञातव्य:] ऐसा जानना चाहिए । 

दीका :- सम्यक्त्व जो कि मोक्ष के कारणरूप स्वभाव है, उसे 
रोकनेवाला भिथ्यात्व है; वह (मिथ्यात्व) तो स्वयं कर्म ही है, उसके उदय 
से ही ज्ञान के मिथ्यादृष्टिपता होता है । ज्ञान जो कि मोक्ष का कारणरूप 
स्वभाव है, उसे रोकनेवाला अन्नान है; वह तो स्वयं कर्म ही है, उसके उदय 
से ही ज्ञान के अज्ञानीपना होता है। चारिन्र जो कि मोक्ष का कारणरूप 
स्वभाव है, उसे रोकनेवाली कंषाय है; वह तो स्वयं कर्म ही है, उसके 
उदय से ही जान के अ्रचारित्रपता होता है। इसलिए स्वयं मोक्ष के कारण 
का तिरोघायिभावस्वरूप होने से कर्म का निषेव किया गया है। 

भावार :- सम्यन्दर्शल, ज्ञान और चारित्र मोक्ष के का रणरूप भाव 
हैं, उनसे विपरीत मिश्यात्वादि भाव हैं । कर्म मिथ्यात्वादि भाव स्वरूप हैं, 
इसप्रकार कर्म मोक्ष के कारखभृत भावों से विपरीत मावस्वरूप हैं । 

पहले तीन गाथाशञ्रों में कहा था कि कर्म के कारणरूप-भावों का 
सम्यक्त्वादि घातक है । बाद की एक गाथा में यह कहा है कि कर्म स्वयं ही 
वन्वस्वरूप है और इन अन्तिम तीन गाथाओं में- कहा है कि कर्म मोक्ष के 
कारणरूप भावों से विरोधी भावस्वरूप है- मिथ्यात्वादिस्वरूप है। 
इसप्रकार यह वताया है कि कर्म मोक्ष के कारण का घातक है, बन्धस्वरूप 
है और बन्च का कारण स्वरूप है, इसलिये निषिद्ध है । 


समयसार गाथा १६१ १६२-१६३ ] [ १६१ 


अशुर्म कर्म तो मोक्ष का कारण है ही नहीं, प्रत्युत बाधक ही है, 
इसलिये निषिद्ध ही है, परन्तु शुभ कर्म भी कर्म सामान्य में श्रा जाता है 
इसलिए वह भो बाघक ही है इसलिये तिषिद्ध ही है- ऐसा समझना 
चाहिये । 

गाथा १६१-१६२-१६३ को उत्थानिका, गाथाश्रों एवं दीका पर प्रवचन 

प्रस्तुत याथाओं में पुण्य परिणामरूप कर्म को मोक्ष के हेतुभूत 
सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र का तिरोधायी भाव कहा गया है। भ्र्थात्‌ विरुद्ध 
भाव कहा गया है। शुभभाव की रुचि मिथ्यादशन, शुभभावों में श्रटका 
जान अज्ञान और शुभभावरूप आचरण अ्रचारित्र है। ये तीनों ही भाव 
सम्यर्दर्शन-जान-चारित्र से विपरीत भाव हैं, इसकारण मोक्षमार्ग में ये 
शुभभावरूप कर्म निषेध किये गये हैं । 


इसके पूर्व गाथा १५७-१५८-१५९ में इस सम्बन्ध में ऐसा कह 
झाये हैं कि ये शुभभावरूप कर्म मोक्ष के कारणुरूप निर्मल रत्नत्रय परिणति 
के घातक हैं। तथा १६०वीं गाथा में यह कहा है कि शुभभावरूप कर्म 
स्वयं ही बन्धस्वरूप हैं, इसकारण निषेध करने योग्य हैं । । 

वस्तुतः शुभभाव स्वयं मिथ्यात्व नहीं है, बल्कि शुममाव को अपना 
मानना मिथ्यात्व है। तथा मिथ्यात्सहित जान व श्राचरण श्रज्ञान व्‌ 
श्रचारित्र है। 


देखो, शुद्ध सच्चिदानन्दस्वरूप भगवान आत्मा का अनुभव करके 
प्रतीति करना सम्यक्त्व है और यह सम्यक्त्व मोक्ष का कारणरूप स्वभाव 
है। यहाँ स्वभाव का अभिप्राय त्रिकाली स्वभाव से नहीं है, किन्तु 
सम्पग्दर्शन पर्याय की बात है। सम्यकत्व मोक्ष का कारणरूप स्वभाव है 
और उसे रोकनेवाला' मिथ्यात्व है, यहाँ मिथ्यात्व अर्थात्‌ जीव के परिणाम 
की बात है, मिथ्यात्व कम की नहीं | कर्म के निमित्त से तो कथन किया 
जाता है। वस्तुतः तो तत्त्व के श्रश्नद्धानरूप मिथ्यात्वभाव ही सम्यक्त्व 
का रोकनेवाला है, प्रतिबन्धक कारण है, जड़कर्म मोक्षमार्ग का भ्र्थात 
सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र का प्रतिबन्धक नहीं है, क्योंकि वह तो परद्वव्य है । 
आत्मा जड़ को तो छूता नहीं है और जड़ ने भी चेतत को श्राजतक कभी 
भी स्पर्श नहीं किया, तब फिर जड़ चेतन के स्वभावरूप परिणामन में 
प्रतिबन्‍्धक कारण कंसे हो सकता है, नहीं हो सकता। मात्र श्रात्मा ने 
अपनी मिथ्या श्रद्धारूप विपरीत दशा का स्पर्श किया है। सम्यक्त्व को 
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रोकनेवाला प्रतिबन्धक तो केवल आत्मा का मिथ्या श्रद्धानरूप विपरीत 
भाव ही है, क्योंकि वही मोक्ष के कारण से विपरीत भावरूप है । 


यहाँ गाथा में मिथ्यात्वादि के उदय की जो बात कही है, उसका 
अर्थ यह है कि - शुद्ध चैतन्यघनस्वरूप भगवान आत्मा की प्रतीतिरूप 
श्रद्धान से विपरीत परिणमन होना ही मिथ्यात्व का उदय है। यथा पुण्य 
से धर्म होता है, निमित्त से श्रात्मा में लाभ हानि होतीं है, मैं दूसरों का 
भला-बुरा कर सकता हूँ या दूसरे लोग मेरा भला-बुरा कर सकते हैं - यह 
मान्यता ही सम्यक्त्व के विरुद्ध है और यह विरुद्ध भावरूप परिणमन ही 
मिथ्यात्व है । 

कम तो श्रजोव का भेष है श्र मिथ्यात्वभाव जीव का भेष है । 


प्रश्न:--यदि मिथ्यात्वभाव जीव का भेष है तो उसे पुद्गल स्वभावी 
क्‍यों कहा ? 

उत्तर :--मिथ्यात्वभाव को पुद्गल कहने का हेतु यह है कि मिथ्यात्व- 
भाव आत्मा के निमित्ताधीन हो जाने से होता है । शुद्ध जीवंद्रव्य में तो 
मिथ्यात्वभाव है नहीं, इसलिए दृष्टि अपेक्षा से उसको पुद्ूगलस्वभावी कहा 
है । वस्तुतः तो यह जीव. की ही अशुद्ध परिणति है। इसका पर के साथ 
क्या सम्बन्ध है ? कुछ भी नहीं । भाई ! अशुद्ध परिणमन जीव का ही 
भेष है, जीव में ही होता है। मिथ्यात्वभावरूप अशुद्ध परिणमन जीव की 
पर्याय में अपने पटुकारक से होता है, उसे पर की या कर्म की तो अपेक्षा 
है ही नहीं अपने-प्रपने भ्रात्मद्रव्य व गुणों को भी श्रपेक्षा नहीं है । वस्तु 
का ऐसा ही स्वतन्त्र परिणमन है। शुभभाव करते-करते सम्यग्दशेन 
होगा - ऐसी विपरीत मान्यता से जो मिथ्यात्वभाव होता है; वह जीव 
की स्वयं की परिणति है तथा सम्यक्त्व से विरुद्ध * 


कुछ लोगों की घारणा है कि राग-द्व ष कर्मोदय के कारण होते हैं. 
कर्म का अभाव होवे तो फिर राम-द्वे ष को उत्पत्ति भी नहीं होगी, परन्तु 
भाई ! यह उनका मिथ्या भ्रम है; क्‍योंकि यदि ऐसा हो तो फिर जसे 
लोक में ईश्वर को कर्त्ता कहा जाता है, उसीप्रकार जनमत में कर्म कर्त्ता 
ठहरेगा, फिर दोनों में अन्तर ही क्या रहा ? तथा ' कर्म तो जड़ है, उसमें 
जीव की नास्ति है श्नौर जीव में कर्म की नास्ति है । जीव अरूपी है व कर्म 
रूपी । जब कर्म ने जीव को त्रिकाल में - कभी भी छुआ तक नहीं है तो 
“ कर्म जीव का क्या कर सकता है ?' कुछ नहीं कर सकता । भाई ! जीव 
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अपनी दुष्टि में - श्रद्धा में जो विपरीतता करता है, वह मिथ्यात्व है, 
ग्रात्मा के सम्यक्त्व से विरुद्ध भाव है। जड़कर्म को जो विरुद्ध कहा है वह 
तो जड़ में - पर में है। केवल निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध की अपेक्षा से 
किया गया उपचार कथन है । - 


भगवान आत्मा तो त्रिकाल सच्चिदानन्द प्रभु सत्‌ (शाश्वत) ज्ञान, 
श्रौर आनन्द का सागर है। इसका ययार्थ श्रद्धान सम्यक परिणित है 
झौर मिथ्यात्व परिणति इससे विरुद्ध है । 


अनुभवप्रकाश में आया है कि “अपना देरी अपना ही विकार है”, 
यह निश्चय है, “पर” किसी का वैरी हो - ऐसा तो वस्तुस्वरूप ही नहीं है । 


प्रश्न :--“णमो श्ररिहंताणं” में तो ऐसा कहा है कि “जिन्होंने 
कर्म बरी का हनन किया उन श्ररिहंतों को नमस्कार हो” उसका क्‍या 
अभिप्राय है? ' 


उत्तर :--भाई ! वह तो निमित्त का कथन है, वास्तविक नहीं । 
वास्तव में तो अनिष्टका रक होने से अ्रपने श्रजानमय विकारी परिणाम ही 
अपने “अझरि - शत्रु” हैं। उन्हीं का घात कर के पूर्ण वीतरागता प्रगट की 
है । इसी कारण वे “अरिहंत” हैं । 

प्रवचनसार ग्रन्थ की ६१वीं गाथा में आया है कि - केवली भगवान 
ने सववे श्रनिष्ट का नाश किया है और सर्वे इष्ट को प्राप्ति की है। वहाँ 
अनिष्ट का श्रर्थ जड़ श्रनिष्ट की बात नहीं है, बल्कि भ्रपते रागादि विकारी- 
भावरुप श्रज्ञान व असंयम के परिणामों को ही श्रनिष्ट कहा है ? भगवान 
ने इन सर्व भ्रनिष्टों का श्रभाव करके सर्व इष्ट श्रर्थात्‌ केवलज्ञान व शअ्रनंत 
सुख प्राप्त किया है। 


गाथा में “सम्मत्त पडिखिबद्ध” ऐसा जो पाठ है, उसका श्रर्थ ग्रह है 
कि भिथ्यात्वादि के अनिष्ट परिणाम सम्यग्दर्शन आदि के प्रतिबन्धक हैं । 


प्रश्न :--गाथा ७४ में जो मिथ्यात्वादि को पुदू्गल कहा है उस 
कथन का क्या अभिप्राय है ? 

उत्तर :--यह अशुद्ध परिणाम जीव का त्रिकाली स्वभाव नहीं है 
जीव की चैतन्य जाति का नहीं है, और जीव में से निकल जाता है; इस 
कारण वह परिणाम जीव का नहीं है । रागादि भ्रशुद्धता यदि जीव की हो 
तो उसे जीव से कभी भी जुदी नहीं होना चाहिए, किन्तु वह तो निकल 
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जाती है, जुदी हो जाती है और आत्मवस्तु जैसी श्रानन्दघन स्वरूप एवं 
वीतरागरूप है, उसी रूप में रह जाती है; इसलिए रागादि अशुद्धता जीव 
की नहीं है । जो जीव की नहीं है वह श्रजीव है, अ्रचेतन है, भर पुद्गल के 
साथ उत्पन्न होती है, इसलिए उसे पुदूगल कहा गया है । इसी अपेक्षा से 
मिथ्यात्वभाव को भी पुद्गल कहा गया है ॥ ह 


वहाँ इस कथन का प्रयोजन पर्याय का लक्ष्य छुड़ाकर त्रिकाली 
चैतन्यस्वभाव का लक्ष्य कराना है। 


प्रश्व :--यहाँ एक अश्न यह भी उठता है कि - पर्याय में यदि 
सम्यग्दर्शन नहीं है तो उसका प्रतिबन्धक कौन है ? 


उत्तर :--अपनी विपरीत मान्यता या. मिथ्या श्रद्धानरूप परिणाम 
ही सम्यक्‍त्व का प्रतिबन्धक है, जड़कर्म नहीं | स्वयं ही जो रागादि में 
झटककर विपरीत परिणमन कर रहा है, वह विपरीत परिणमन ही 
सम्यक्त्व का प्रतिवन्‍्धक है। जड़कर्म को प्रतिबन्‍्बक कहना तो निमित्त 
का कथन है । ः 


यह पुण्य-पाप अधिकार है, इसलिए पहले तो कर्म की मुज्यता से हो 
कथन किया है, किन्तु बाद में श्र्थ करते समय खूत्र खुलासा कर दिया है - 
बर्थ में साफ-साफ कहा है कि - जिस परिणाम से पृण्य वंधता है, वह शुभ 
है और जिस परिणाम से पाप बंधता है वह अशुभ है । दोनों ही अनान- 
भाव हैं । 


विकार के परिणाम का कर्त्ता जड़कर्म नहीं है। जिस तरह मिथ्यात्व 
परिणाम का कर्त्ता जड़कर्म नहीं है, उसीतरह जीव के द्वव्यगरुण भी उस 
परिणाम के कर्त्ता नहीं हैं। वस्तुतः श्रविकारी परिणाम का कर्त्ता वह 
परिणाम स्वयं ही है। .. . 


पंचास्तिकाय की ६२वीं गाथा में श्राया है कि निश्चयत्तय से अभिन्न 
कारक होने से कर्म और जीव स्वयं स्वरूप के (अपने-अपने रूप के) कर्ता 
हैं। जोव के औदबयिकादिभाव रूप से परिणमित होने की क्रिया में वास्तव 
में जीव स्वयं ही अपने पट्कारक रूप से वर्तंता है,. उसमें उसे अन्य कारकों 
की अपेक्षा नहीं हैं। परिणाम स्वयं ही अपना कर्ता है। परिणाम का 
कर्ता निमित्त भी नहीं है और उस परिणाम का आधारभूत द्रव्य गुणा भी 
उसका कर्त्ता नहीं है। ...' ह जो 
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यहाँ यह कहा है कि मोक्ष के कारणभूत सम्यकत्व परिणाम को 
रोकनेवाला मिथ्यात्वभाव है । मभिथ्यात्व अर्थात्‌ विपरीत मान्यता | यहाँ 
इस विपरीत मान्यतारूप मिथ्यात्व को ही कर्म कहा गया है । यह मिथ्यात्व 
भावकर्म है, आत्मा नहीं है । 


दरश्शनमोह का उदय तो जड़ का भेष है| उसमें जुड़ा प्लात्मा का 
उपयोग मिथ्यात्वे परिणाम है । वह जीव की विपरीत दृष्टि स्वयं अपने 
कारण से है, कर्म के कारण नहीं । कर्म तो परद्रव्य है। वह न शत्रु है न 
मित्र है। अपनी विपरीत दृष्टि ही अपनी शत्रु है, जो स्वयं अपनी तत्समय 
की योग्यता से होती है । 


देखो, मिथ्यात्व तो स्वयं कर्म नहीं है, वह आत्मा का स्वभाव नहीं 
है | उसके उदय से श्रर्थात्‌ मिथ्यात्व के प्रगट होने से ही ज्ञान के श्र्थात्‌ 
आ्रात्मा के मिथ्यादृष्टिपना होता है'। उदय का अर्थ उदयभाव है | मिथ्यात्व 
उदयभाव है । कर्म का उदय तब कहलाता है, जब कि आत्मा का उपयोग 
उसमें जुड़े । यदि उपयोग न जुड़े तो कर्म को तो अपने स्वसमय में अपने 
ही कारण खिरना ही है सो खिर जाता है। श्रह्म! आत्मा जो अपनी 
शुद्ध चेतन्‍्यमय वस्तु को भूलकर स्वयं दर्शन के वश होकर पर को जानने- 
देखने में रुक गया है - अटक गया है, वह उसका ही अपराध है और वही 
मिथ्यात्वभाव है । इस मिथ्यात्वभाव के कारण ही झात्मा को मिथ्या- 
दृष्टिपना है, जड़कर्म के कारण नहीं । 


प्रश्च :--कुछ लोग ऐसा कहते हैं कि विकार कर्म के कारण होता 
है । इस विपय में उनका कहना है कि यदि ऐसा नहीं मानेंगे तो विकार 
को स्वभाव होने का प्रसंग प्राप्त हो जायगा ? 


उत्तर :--नहीं भाई ? ऐसा नहीं | गाथा ३७२ में तो आत्मा का 
स्वयं का परिणमन होने से स्वभाव कहा गया है । वहाँ गाथा में कहा है कि 
ग्रन्य द्रव्य से अन्य द्रव्य के गुण की उत्पत्ति नहीं हो सकती, इस कारण 
यह सिद्धान्त प्रतिफलित होता है कि स्व द्रव्य अपने-अपने स्वभाव से 
उत्पन्न होते हैं। यद्यपि यहाँ विकार की वात है तथापि यह भी स्वभाव 
अर्थात स्व का भवन या अपना परिणमन है। वहाँ उस गाथा की टीका 
में भी कहा है कि - “जीवद्रव्य से क्या रागादि परद्रब्य उत्पन्न हो सकता 
है ? ऐसी शंका नहीं करना, क्योंकि अन्य से अन्य द्रव्य के गुण का [पर्यायों 
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का) उत्पाद करने की अयोग्यता है, क्योंकि सर्व द्रव्यों का स्वभाव से ही 
उत्पाद होता है । । 


देखो, कर्म से आत्मा में विकार उत्पन्न हो या कर्म आत्मा में विकार 
उत्पन्न करे - ऐसी कमे में योग्यता ही नहीं है । विकारी परिणाम हो या 
अ्रविकारी परिणाम हो - दोनों ही प्रकार के परिणामरूप से परिणमना 
पर्याय का स्वयं का स्वभाव है । यहाँ यह कथन पर्याय. दृष्टि से “स्वस्वभवर्न 
तु स्वभावः” श्रर्थात्‌ स्व का परिणमन ही स्वभाव है - कि अपेक्षा से है । 
जहाँ ऐसा कहा है कि - विकार शभ्ात्मा का स्वभाव नहीं है, उसे द्रव्यदृष्टि 
से किया गया कथन समभना चाहिए । 


विकार द्रव्य में तो है नहीं. श्लौर पर्याय में से भी निकल जाने योग्य 
है, इस अ्रपेक्षा से यह बात है । 


इस तरह “कर्म विकार कराता है” यह मान्यता स्वेथा असत्याथे 
है अ्रयथार्थ है । विकार श्रपने उल्टे पुरुषार्थ से होता है । 


प्रश्न :--गोम्मटसार में तो ऐसा आता है कि ज्ञानावरणीय कर्म 
घातिया कर्म है श्ौर वह ज्ञान का घात करता है, वह कथन किस श्रपेक्षा 
से है ? ३.02 
उत्तर :--भाई ! वह निमित्त की मुख्यता से किया गया व्यवहारनय 
का कथन है । वस्तुतः तो जब ज्ञानावरणीय कमें भ्रात्मा-का स्पशे ही नहीं 
करता तो वह ज्ञान का घात केसे कर सकता है ? नहीं कर.सकता । जब 
जीव स्वयं ही ज्ञान की पर्याय में भावधातोीरूप हीन परिणमन करे, तब 
द्रव्यधाती को निमित्त कहा जाता है। निमित्त ज्ञान के परिणमन 'ें कुछ 
कर सके - ऐसा तीन काल में भी संभव नहीं हे । । 


५. , प्रश्न ः--जब घातीकरमम घात नहीं करता तो उसका नाम घातीकर्मे 
ही क्यों पड़ा ? 


उत्तर-:--भाई.! प्रवचनसार की १६वीं गाथा की टीका में भ्राया 
है कि घातीकर्म भी दो प्रकार के हैं- एक .भावधाती और दूसरा द्रव्यघाती | 
भावधातीकर्म जीव के ज्ञान-दशंत आदि गुणों की भ्रशुद्ध विकारी दशा है 
और द्रव्यधाती जीव की विकारी दशा के परिणुमन में निमित्त जड़कर्म की 
श्रवस्था हैं । 
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भगवान श्रात्मा शुद्ध चेतन्यमूर्ति पूर्ण स्वभाव से भरा हुआ चिदानंद- 
धन त्रिकाल प्रभु हैं। उसके सन्मुख होने पर उसकी जो निविकल्प निर्मल 
प्रतीति होती हैँ श्रयवा उसमें अ्रतीन्द्रिय श्रानंद का स्वाद आता हूँ, वह 
सम्यग्द्शन है । वह सम्यग्दशंन धर्म का प्रथम सापान है और मोक्ष का 
कारण हैं । तथा जो इस मोक्ष के कारण से विपरीत है, वह मिथ्यात्वभाव 
हैं श्लौर वही भावधाती कम है । जीव का पर के साथ कोई सम्बन्ध नहीं 
हैं । दर्शनमोहनीय, ज्ञानावरणीयादि कर्म तो जड़-पुद्गल का खेल है । 
कर्म से, निमित्त से व्यवहारनंय का कथन किया जाता है, यह बात जुदी 
है, किन्तु कम या निमित्त जीव को विकार करते नहीं हैं । यहाँ कहते हैं कि 
मिथ्यात्व के उदय से अर्थात्‌ मिथ्यात्वभाव प्रगट करने से ही ज्ञान को या 
श्रात्मा को मिथ्यादृष्टिपना आता हूँ, क्योंकि मिथ्यात्वभाव आत्मा के 
सम्यक्त्व को रोकनेवाला विरोधी भाव विपरीत भाव है । 


श्रव यहाँ ज्ञान को रोकनेवाले अ्रज्ञान की बात कहते हैं । यहाँ आत्मा 
के भ्रर्थ में जो “ज्ञान” शब्द भ्राया है, वह त्रिकाली आत्मा के श्रर्थ में नहीं है, 
बल्कि आत्मा का ज्ञानरूप से परिणमन होने पर जो सम्यग्ज्ञान प्रगट होता 
है, उसकी बात है। आत्मा प्रतीन्द्रिय ज्ञान व आनंद का कन्द प्रभ है । 
उसके सन्मुख ढलते हुए जो स्वरूप का ज्ञान होता है, वह सम्यग्ज्ञान है 
तथा वही मोक्ष का कारणरूप स्वभाव है । शास्त्रज्ञान स्वयं सम्यग्ज्ञान नहीं 
है, क्योंकि यह तो परलक्ष्यी ज्ञान है, अतः अज्ञान ही है तथा बकालात, 
डाक्टरी आदि का लौकिक ज्ञान भी परलक्ष्यी होने से सम्यग्जान नहीं, श्रज्ञान 
ही है । ज्ञान तो उसे कहते हैं जो स्वलक्ष्य से पूर्णानिंद के नाथ ज्ञानस्वरूप 
निज शुद्धात्मा को जानता-श्रनुभवता हुआ हो, वही ज्ञान मोक्ष का कारणरूप 
स्वभाव है। उसे रोकनेवालो एवं उसका विरोधी होने से शेष सब श्रज्ञान 
है । वस्तुतः ज्ञान का.राग में व परद्रव्यों के जानने में अटकना या रुकना 
ही अ्ज्ञान है और यह अज्ञान सम्यग्ज्ञान का विरोधी है । 


. भाई ! भझज्ञानी को वीतराग देव के द्वारा कहे गए सच्चे मोक्षमार्ग 
की तो खबर नहीं है और त्रतादि करने को ही मोक्षमार्ग मानकर उसमें हो 
अ्रटक जाते हैं तथा मन्दिर बनवाने, यात्रादि करने को ही धर्म मानकर 
संतुष्ट हो जाते हैं, परन्तु यह सब तो शुभ राग है। इनसे तो पुण्पवन्ध 
होता है, इसे तो श्रनन्‍्त बार किया है, तथापि कल्याण नहीं हुआ । 


बच 

दि 
॥$ | 

जिओ | 
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“मुनिनब्रद घार अनंत बार ग्रीवक्ष उपजायो १ 
पें निज आ्ातमज्ञान बिना सुख लेश न पायो [7 
अहाह्म“” “४ आनंदसुति भगवान चैँतन्यदेव सदेव अन्दर विरज- 
समान है। उसक्रे सन्‍्मुख होने से, उसी में ढलने से जो ज्ञान उत्पन्न होता है, 
वही आत्मज्ञान है, वह आत्मज्ञान आनन्द व वीतरागता सहित है। और 
वही मोत्न के कारण रूप स्वमावभाव है। यहाँ स्वभात्र का अर्थ त्रिकाली 
स्वभाव नहीं है, अपितु सम्बग्नानरूप पर्याव की वात है | उसे रोकनेवाला 
अजान है । वह अजान स्वयं कर्म ही है अर्थात्‌ विकारीमाव ही है, आत्म- 
स्वभाव नहीं । उसके उदय से अर्थात्‌ अन्नान प्रयट होने से आत्मा को 
अनानीपना होता है । इसप्रकार मिथ्यात्व व अज्ञान मोक्षमार्ग से विपरीत 
भाव है - ये दो बोल हुए । | 
अब चारित्र का ती .. बोल कहते हैं - पूर्णानंद के नाथ ज्ञायक- 
मूर्ति भगवान आत्मा में रमने को, उसी में लोन होने को चारित्र कहते हैं । 
समयत्तार वाटक में भगवान आत्मा की महिमा का वर्णाव करते हुए पण्डित 
बना रसीदासजी कहते हैं-- 82१73 


चेतन अनूप अमरत, सिद्ध समान सदा पद मेरो, 
मोह सहातम आतम अंग, क्वियो परसंग समहातम घेरी, 
शॉनकला उपजी अब सोहि, कहो गरुन चाठक आगम करों, 
जासु प्रसाद से सिचमारग, देगि सिटे भववासत वसेरों ॥ 


हक 


उक्त पद्च में वे कहते हैं कि - यद्यपि मेरा पद तो त्रिकाल सिद्ध 
भगवान के समान ही चैतन्यमय अमूर्तीक और अनुपम है। जिस तरह सिद्ध 
भगवान अनुपमेय हैं, रागादिरहित केवल ज्ाता-दृष्टास्वरूप चेतन्यमूर्ति 
शौर अमूर्तीक हैं, उसी तरह नित्य उचद्योत्तत्प, जायृतस्वरूप, रायादि मेरा 
स्वरूप है, परन्तु मोहरूपी महा अ्ंवकार का संग करने से, मैं अबतक 
अन्धा बन रहा था। अर्थात्‌ रागादिभावरूप पाप व पुण्य का संग करने से 
मैं अपने निजपद को नहीं पहचान पाया था। अब मुझे जान की ज्योति 
प्रगठ हो गई है। अहाह्य “४ अब मुर्के ऐसा भान हो गया है कि दया, 
दान, हत, भक्ति आदिक शुभभाव से राहत शुद्ध चैतन्यमय निज स्वरूप में 
एकाश होकर झतीन्दधिय आनन्द का भोजन करना ही चारित्र है । पण्डितत 
वनारसीदासजी कहते हैं कि - ऐसी ज्ञानज्योति प्रनट होने से अब मैं “नाटक 
समयमसार" बन्‍्च लिखता हूँ - क्योंकि इसके प्रसाद से मुझे परम विशुद्धि को 
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प्राप्ति होकर मोक्षमार्ग को सिद्धि होगी श्रौर संप्तार का निवास-जन्म-मरण 
छूठ जावेगा । 

यहाँ कहते हैं कि स्वरूप में रमण॒तारूप प्रगट हुए चारित्र में झात्मा 
अतीन्द्रिय आनन्द को भोगता है । चारित्र कहते ही उसे हैं, जिसमें अतीन्द्रिय 
आनन्द का प्रचुर स्वसवेदन प्रगट हुआ हो । अहाहा” '” “| भगवान 
आत्मा अकेला आनन्द की खान है। आत्मा की पर्याय आनन्द की प्रक्ृष्ट 
घारा के प्रवाहित होने का नाम ही चारित्र है। भगवान कुन्दकुन्दाचार्य.ने 
पाँचवी गाथा में कहा है कि मैं अपने उस निज वेभव से शुद्धात्मा वताऊंँगा, 
जिसमें प्रचुर स्वसंवेदन एवं आनन्द का उग्र वेदन हुआ है । तथा जो अनुभव 
की मुद्रा से मुद्रित है। देखो, आचायंदेव ने पाँच पचास लाख की बाह्य 
घन-सम्पत्ति को वैभव नहीं कहा, क्योंकि यह तो घूल-मिट्टी है । पृण्यादि 
भी आत्मा का वेभव नहीं है, क्योंकि यह भी राग है, आकुलता है । इसमें 
आनन्द नहीं है । त्रिकाल निर्मेलानंदस्वरूप भगवान आत्मा में रमणता 
करने से उत्पन्न प्रचुर अ्रतीन्द्रिय आनन्द जिसकी मोहर (शील) है - ऐसा 
जो आत्मा का अनुभव प्रगट होता है, वह आत्मा का निज वैभव है और 
वही चारित्र है। वह चारित्र ही मोक्ष के कारणरूप स्वभाव है। यहाँ 
जो स्वभाव की वात कही वह न्रिकाली स्वभाव की वात नहीं है, वल्कि 
पर्याय की बात है । 

अब कहते हैं कि शुभाशुभभावरूप कषाय परिणाम ही चारित्र का 
विरोधी परिणाम है, चारित्र को रोकनेवाला भाव है। शरीर की नग्नता 
तो जड़-माटी की अवस्था है, जो कि दुःख का ही कारण है। आख्रव का 
भाव तो चारित्र है नहीं । चारित्र तो अपने सिद्ध समान शुद्धात्मा के स्वरूप 
में रमणता से उत्पन्न हुआ अपना समरसीभावरूप परिणाम है । वही मोक्ष 
का कारणरूप स्वभाव है । यह शुभागुभ भाव उस चारित्ररूप स्वभाव को 
रोकनेवाला भाव है । इसे चाहे व्यवहार कहो, कषाय कहो या चारित्र का 
विरोधीभाव कहो - ये सब एकार्थवाचक हैं । 


ऐसा होते हुए भी कुछ लोग कहते हैं कि शुभभाव से चारित्र होता 
है । उन्हें यह वात समभझनी ही होगी कि जो परिणाम चारित्र को रोकने- 
वाला है, चारित्र से विपरीत परिणाम है, वह चारित्र को कैसे प्रगट कर 
सकता है ? झरे भाई ! शुवल लेश्या जैसा मन्‍्द कपाय रूप पुण्य परिणाम 
तो इस जीव ने अनन्त वार किया, उसके फलस्वरूप नौग्रेवेयक तक भी गया, 
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परन्तु उससे क्या लाभ मिला ? शुक्ल लेश्या का परिणाम तो अभव्य को 
भी हो जाता है, अतः यह मोक्ष का कारणरूप चारित्र नहीं हो सकता । 
भाई ! जिनेश्वर देव का कहा हुआ मुक्ति का मार्ग बहुत सूक्ष्म है। ऐसी 
सुक्ष्म बात दिगम्बर जैन शास्त्रों के सिवाय श्रन्यत्र कहीं नहीं है । 


त्रिलोकीनाथ परमात्मा कहते हैं कि - आत्मा त्रिकाल सच्चिदानंद 
स्वरूप सिद्ध समान परमेश्वर है। वर्तमान में भी आत्मा स्वभाव से सिद्ध 
समान ही है । जिस तरह सिद्ध भगवान में अ्रतीन्द्रिय ज्ञान व आनन्द प्रगट 
है, उसीप्रकार भगवान श्रात्मा में अतीन्द्रिय ज्ञान व आनन्द का स्वभाव 
सदेव विद्यमान है| उस स्वभाव में अ्रन्तर्लीन होकर रमने व प्रचुर आनन्द 
का अनुभव करने का नाम ही यथार्थ चारित्र है। यही चारित्र मोक्ष का 
कारण है। उसे रोकनेवाली कषाय है। कषू यानि संसार व आय यानि 
प्राप्ति। जिससे संसार की प्राप्ति हो, वह कषाय है। यह कषाय मोक्ष के 
कारण में रुकावट पैदा करती है । 


शुभभाव कषाय है, क्योंकि यह भी जगपन्‍्थ है । समयसारनाटक 
के मोक्षद्वार के निम्नलिखित ४०वें पद्य में भी शुभभाव को जगपन्थ 
कहा है । 
“ता कारण जगपन्थ इत उत्त शिवसारग जोर । 
परसादी जग से धु्के अ्रपरसादों सिव और ॥। 
पंचमहात्रत के शुभराग का विकल्प जगपन्थ श्रर्थात्‌ संसारपंथ है, 
इससे भिन्न आत्मा का भश्रनुभव मोक्ष का पन्‍्थ है । 
भाई ! संसारपरिभ्रमण करते-करते भ्रतन्‍्तकाल बीत गया, किन्तु 
ग्राजतक भव का भ्रन्त नहीं आया. । कोई बहुत पाप करे तो नरक में जाता 
है, मायाचार-कपट करे तो तिर्यच हो जाता है । कदाचित्‌ कषाय की मन्दता 
व सरल परिणाम हो जावें तो मनुष्य हो जाता है और ब्रत, तप, शीलादि 
का पालन करके विशेष शुभ परिणाम हुए तो देव हो जाता है, किन्तु ये 
चारों ही गतियाँ संसार हैं, दुःखरूप हैं । देव भी विषयसुख के ्राधीन होने 
से दुःखी ही हैं। विषयभोग के परिणाम रागरूप हैं, भ्रतः देवगति में दुःख 
ही है। 
केवल श्रात्मा ही श्रकेला आनन्द का धाम है । यह आत्मा जो शअ्रन्यत्र 
खोजने जाता है, यह इसकी मूढ़ता है, अ्रज्ञानता है। जिसत्तरह 
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मृगतृष्णा में पानी खोजने जाना मूर्खता है, उसीतरह इन्द्रियों के विषयों 
में सुत्षल खोजना मुढ़॒ता है। रेगिस्तान की रेतीली जमीन पर सूर्यकिररों 
की चमक, जो रेत में पानी होने का भ्रम पैदा करती है, उसे मृगतृष्णा- 
भृगजल या मृगमारीचिका कहते हैं । वहाँ पानी तो होता नहीं है, परन्तु गृग 
को ऐसा भ्रम हो जाता हैँ कि पानी हे । श्रतः वह पानी के लिए इधर से 
उधर, उधर से इधर दौड़ता है भौर भ्रन्ततः प्यास से तड़फ-तड़फ कर मर 
जाता है | ठीक इसी तरह भ्रज्ञानी बाह्य इन्द्रियों के विषयों में सुख मानकर 
उन्हें करने के उपायों में ही अपना जीवन गवाँ देता है । 


'आचारय कहते हैं कि यदि सुखी होना हो तो अ्रनन्त सुख का धाम 
तो तेरा श्रात्मा स्वयं है, उसे ही जान, उसी को पहचान भर उसी में जम 
जा, उसी में रम जा तू पूर्ण सुखी हो जायेगा | अपने आनन्द के सागर 
भगवान आत्मा को तो देखता नहीं है श्नौर बाहर की सुख की खोज करता 
है, यह तेरी मूर्खता है । 


लोक में ऐसा मानता जाता है कि पैसेवाले (करोड़पति) लोग सुखी 
हैं, परन्तु भाई ! पैसे में, बंगलों में, मोटरगाड़ियों में सुख नहीं है । सुख 
का घाम तो एकमात्र श्रात्मा है। 


यहाँ कहते हैं कि स्वरूप के आचरणारूप चारित्र में ही सुख है, 
ग्रानन्द है। स्वरूप में चरना ही कहा है। “स्वरूपे चरण चारित्र” ऐसा 
कुन्दकुन्द ने स्वयं प्रवचनसार में कहा है । यह चारित्र ही मोक्ष श्रर्थात्‌ सुख 
का कारणरूप स्वभाव है । 


उस चारित्र को रोकनेवाली कषाय है । दया-दान-ब्रत-तप श्रादि का 
जो शुभभाव है, वह चारित्र को रोकनेवाला है। वह शुभभाव ही स्वयं 
कर्म है, उसके उदय से श्रर्थात्‌ उत्पन्न होने से आ्रात्मा के अचारित्रपना होता 
है । इसी लिए कहा है कि “कर्म स्वयं मोक्ष के कारण का तिरोधायी भाव- 
स्वरूप होने से उसका निषेघ किया गया है ।” 


इससे स्पष्ट है कि शुभभाव धर्म नहीं है, वयोंकि वह विकारीभाव 
होने से स्वयं निषेध कर दिया गया हैं। वह धर्म तो है ही नहीं, धर्म का 
कारण भी नहीं है, वल्कि धर्म से विरुद्ध स्वभाववाला हैं । 

धर्मी जीवों को भी शुभभाव आता है, परन्तु उसे वह धर्म नहीं 
मानता, बल्कि हेय मानता है । 


श्ष्य | [ प्रवचन-रत्नाकर भाग ५ 


गाथा १६१-१६२-१६३ के भावार्थ पर प्रधचन 
“सम्बग्दशेन, ज्ञान व चारित्र मोक्ष के कारणरूप भाव हैं ।” 
मोक्ष अर्थात्‌ आत्मा की निर्मल पर्याय में अतीन्द्रिय आनन्द या 
निर्वाघनुख की प्राप्ति । 


वाह्य घनसम्पत्ति आदि भोगसामग्री में सुख नहीं हैं । वहाँ सुख 
माचना ता श्रज्ञानी का भ्रम हैं । सुख तो अन्दर आत्मा में है । उसी सूख 
का पर्याय में प्रयट हो जाना मोक्ष हैं । 


उस मोक्ष के कारणरूप भाव सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र हैं । सम्यर- 
दर्शन अर्थात आत्मदर्शन अहाहा'*“““! भगवान आत्मा स्वभाव से तो 
सदा परिपुर्ण जानानंद स्वभावी ही हैँ । उसके सन्‍्मख होकर उसी, में 
से उस परिपूणं तत्त्व की जो यथार्थ प्रतीति होती है, उसी का नाम आत्म- 
दर्शन या सम्यन्दर्शन है । उसके वेदन सहित जो उसका ज्ञान होता है, वह 
सम्यसज्ञान है और उसी में रमणझता- लीनता होनेपर जो प्रचुर आनन्द का 
वेदन होता है, वह सम्यकचारित्र हैं। यह सम्बर्दशेन-ज्ञान-चारित्र मोक्ष के 
कारणरूप भाव हैं | 


उस सम्यक्त्वादि से विपरीत मिथ्यात्वादिभाव हैं। पर में सुख हैं, 
पुण्यभाव से धर्म होता है, शरीरादि पर पदार्थ घ॒र्म द सुख के साध हैं 
इत्यादि मिथ्या मान्यतायें सम्बग्दर्शन से विपरीत हैं। परलक्ष्य व पर का 
ज्ञान मिध्याज्ञान हैँ एव स्वरूप के आचरण से भिन्न पृुण्य-पापरूप आचरख 
मिथ्याचारित्र हें । यह मिथ्यादशशन-ज्ञान-चारित्र सम्यवत्वादि से विपरीत 
हैं । 

“कर्म मिथ्यात्वादि भावस्वरूप हैं? देखो, यहाँ कर्म का अर्थ मिथ्या- 
दर्शन-जान-चारिव्ररूप मिथ्यात्वमाव किया हैं। इसप्रकार मिथ्यात्वादि 
भावकर्म मोक्ष के कारणरूप भावों से विपरीत भावस्वरूष हैं । 

पहले तीव ( १५७-१५८ -१५६ ) गाथात्रों में कहा था कि ज्नत्त 
नियम, तप, शील आदि शुभभावरूप कर्म मोल के कारणरूप सम्यक्त्वादि 
भावों के श्ातक हैं। श्रर्थात्‌ वे भाव सम्बन्दर्शवादि को श्रगट नहीं होने 
देते । १६०वीं याथा में मी कहा हैं कि - कर्म स्वयं वन्वस्वरूप हैं। स्वयं 
. हैं वन्चस्दरूप होने से वे माक्ष के कारण हाच लायके नहीं हैं | उच्तक चांद 
इन अन्तिम तीन गाथाओं में कहा हैं कि कर्म मोक्ष के कारणरूप भावों से 
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विरुद्ध भावस्वरूप हैं । इसलिए सम्पूर्णों कर्म निषेध करने लायक हैं, क्योंकि 
वह घर्मं का कारण नहीं है, बल्कि धर्मं से विरुद्धभावस्वरूप है । 
रे प्रश्त :--शुभभावरूप कर्म को मोक्ष का परम्परा कारण तो कहा 
न 

उत्तर :--वस्तुतः तो सम्यर्दृष्टि धर्मात्मा को जो शुद्धता प्रगठ हुई 
है, जो चारिन्र प्रगट हुआ है, वह वृद्धिगंत होता हुश्रा पुर्णाता को प्राप्त 
होकर मोक्ष का परम्परा कारण बनता है; किन्तु इसके साथ जो सहचारी 
शुभभाव शेष रहता है, जिसे कि चेतस्य के श्राश्नय से ऋमशः क्षीण करता 
जाता है, उसे उपचार से आरोप करके मोक्ष का परम्परा कारण कहा है | 
वास्तविक रूप से तो वह मोक्ष का परम्परा कारण भी नहीं है, क्योंकि 
निश्चय से राग मोक्ष का परम्परा कारण भी नहीं हो सकता । 


इसप्रकार यहाँ यह बताया है कि - कर्म मोक्ष के कारण का घातक 
है, बन्धस्वरूप हैं श्रौर बन्ध के कारणस्वरूप है, इसलिए उसका निषेध 
किया गया है । 

भाई ! ज्ञानी तो एक श्रतीन्द्रिय श्रानन्द के नाथ त्रिकाल ज्ञान- 
स्वभावी भगवान श्रात्मा को ही उपादेयरूप ज्ञेय मानते हैं श्लोर शुभराग 
को हेयरूप ज्ञेय जानते हैं । ज्ञेय तो तीनों हैं, एक त्रिकाली शुद्ध आत्मा ज्ञेय 
है, दूसरा मोक्षमार्ग का परिणाम ज्ञंय है और तोसरा पुण्य-पाप का भाव 
भी ज्ञेय है; किन्तु इन तीनों में त्रिकाली शुद्धात्मा चिकाल उपादेयरूप 
ज्ेय है, मोक्षमार्ग का कारण प्रगठ करने के लिए तात्कालिक उपादेयरूप 
ज्ञेव है और पुण्य-पाप का परिणाम हेयरूप ज्ञेय है । 


प्रब कहते हैं कि अ्रशुभ कर्म तो मोक्ष के कारण हैं ही नहीं, बाधक 
हो हैं, इसकारण वे तो निषिद्ध हैं ही, किन्तु शुभकर्म भी कर्मंसामान्य में 
यर्भित हैं, भ्रतः वे भी बाघक ही हैं । भ्रतः वे भी निषिद्ध हो हैं । 
अब इस श्रर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 
( शादू लविक्रीडित ) 
संन्यस्तव्यसिदय समस्तमपि तत्कमेंव मोक्षा्थिना 
सन्यस्ते सति तत्र का किल कथा पुण्यस्य पापस्य वा । 


सम्यक्‍त्वादिनिनस्वभावभवनासन्मोक्षस्य हेतुर्भवन्‌ 
नेष्कस्पंप्रतिबद्धपुद्धतरसं ज्ञान. स्वयं घावति ॥ १०६ ॥ 


१७४ ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग ५ 


श्लोकार्थ : - [सोक्षाथिवा इदं समस्तम्‌ भ्रपि तत्‌ कर्म एव संन्यस्त- 
व्यस] मोक्षार्थीको यह समस्त ही कर्ममात्र त्याग करने योग्य है । [ संन्यस्ते 
सति ततन्न पुष्यस्थ पापस्य वा किल का कथा] जहाँ समस्त कर्मो का त्याग 
किया जाता है, फिर वहाँ पुण्य या पाप की क्‍या बात है ? (कर्ममान्र त्याज्य 
है, तब फिर पुण्य अच्छा है और पाप बुरा है - ऐसी वात को श्रवकाश ही 
कहाँ है ? कर्म सामान्य में दोनों भ्रा गये हैं ।) [सस्यवत्वादिनिजस्वभाव- 
भवनात्‌ मोक्षस्य हेतु: भवन्‌ ] समस्त कर्म का त्याग होने पर, सम्यक्‍त्वादि 
अपने स्वभावरूप होने से - परिणमन करने से मोक्ष का कारणभूत होता 
हुआ, [ नेष्कम्येप्रतिबद्धम्‌ उद्धतरसं | निष्कर्म श्रवस्था के साथ जिसका 
उद्धत (उत्कट) रस प्रतिवद्ध है - ऐसा | ज्ञान | ज्ञान, [स्वयं] अपने आप 
[घावति] दोड़ा चला आता है। 


भावार्थ:--कर्म को दूर करके, अपने सम्यवत्वा दिस्वभावरूप परिणमन 
करने से मोक्ष का कारणरूप होनेवाला ज्ञान अपने श्राप प्रगट होता है, तब 
फिर उसे कौन रोक सकता है ? । 


कलश १०६ पर प्रवचन 


यहाँ अमृतचंद्र आचार्य कहते हैं कि - मोक्षार्थी को समस्त कर्म 
त्यागने योग्य हैं। जिसे परमानन्द की प्राप्ति का प्रयोजन है, उसे समस्त- 
कर्म न्र्थात्‌ पुण्य-पापरूप सम्पुर्णा कर्म त्यागने योग्य है । देखो, जहाँ समस्त 
कर्म त्यागने की बात कह दी गई हो, उसमें पुण्य-पाप सभी करे झा गये, 
ऐसा कोई भी कर्म शेष नहीं रहा, जिसका पृथक्‌ से उल्लेख किया जावे । 
तो फिर पुण्य-पाप की पृथक से कथा करने की आवश्यकता ही क्या ? कर्म 
में पुण्य ठीक व पाप ठोक नहीं - ऐसा भेद ही नहीं है, क्योंकि दोनों ही 
बन्ध के का रण हैं । 


यद्यपि यह बात सुनने में कठोर लगती है, परन्तु वीतराग देव का 
मार्ग हो वीतरागता से प्रारम्भ होता है। शुभराग की दृष्टि से वीतरागता 
की दृष्टि प्राप्त नहीं होती, किन्तु चेतन्यमृर्ति त्रिकाली भगवान आत्मा जो 
वीतरागी देवतुल्य अन्तर में विराजता है, उसके झ्राश्नय से ही सम्यग्दर्शन 
प्रगट होता है, अ्रतः मोक्षार्थी को पुण्य-पाप दोनों एक से ही निषेध करने 
लायक हैं । 


फलश १०८ ] [ १७५ 


योगीन्द्रदेव ने योगसार में पुण्य को भी पाप कहा है । 


पाप तत्त्व को पाप तो, जाने जग सब कोय । 
पुण्य तत्व भी पाप है, कहे भ्रनुभवी लोय ॥। 


इसी अधिकार में आचाये जयसेन की टीका में भी यह बात 
भ्राती है-- 


“ग्रत्राह शिष्य :--“जीवादिसदृहणम्‌” इत्यादि व्यवहार रत्तनत्रय- 
व्याख्यान कृतं तिष्ठति कथं पापाधिकार इति” 


यहाँ आचायें जयसेन ने शिष्य के मुख में डालकर ऐसा प्रश्न उठाया 
है कि इस अ्रधिकार में तो जीवादि के श्रद्धान रूप व्यवहार रत्तत्रय का 
व्याख्यान किया है, फिर इसे पाप अधिकार क्‍यों कहा गया है ? 


जयसेनाचार्य के ही शब्दों में उत्तर इसप्रकार है - “यद्यपि व्यवहार 
मोक्षमार्गो निश्चयरत्नत्रयस्योपादेयभूतस्य कारणशभृतत्वादुपादेय: परम्परया 
जीवस्य पवित्रताकारणात्‌ पविन्रस्तथापि बहिद्र व्यालबनेन पराधीनत्वा- 
त्पतति नश्यतीत्येक॑ कारणों । 


श्र्थात्‌ यद्यपि व्यवहार मोक्षमार्ग निश्चय रत्नन्नय का उपादेयभूत 
कारण होने से पविन्न है, तथापि बहिद्र व्य का आलम्बन होने से एव पराधीन 
होने से स्वरूप से पतित करता है, स्वाधीनता को नष्ट करता है, इस 
.. भ्रपेक्षा पुण्यरूप व्यवहा ररत्नन्नय को पाप कहा गया है ।” 


व्यवहार रत्नत्रय के कषाय की मंदतारूप शुभ भावों को पाप कहने 
का दूसरा कारण बताते हुए वे लिखते हैं - “निविकल्प समाधिरतानां 
व्यवहार विकल्पालंबनेन स्वरूपात्पतितं भवतीति द्वितीयंकारणम्‌ इत्ति 
निश्चयनयापेक्षया पाप॑ । भ्रर्थात्‌ निविकल्प समाधि में लीन पुरुष व्यवहार 
के विकल्प के भ्रवलम्बन से स्वरूप से पतित हो जाते हैं इस कारण भी 
व्यवहार रत्नत्रय के शुभ विकल्पों को निश्चयनय की अपेक्षा पाप कहा 
गया है ।” 

इसी क्रम में तीसरा कारण बताते हुए भ्राचार्य जयसेन ही भ्रागे 
लिखते हैं कि-- 


“अ्रथवा सम्यक्त्वादि विपक्षभृत्तानां मिथ्यात्वादीनां व्याख्यान झृत- 
मिति व पापाधिकार:” 
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अर्थात्‌ सम्यक्त्वादि से विरुद्ध होने से मिथ्यात्वादि को पाप का 
अधिकार कहा है, क्योंकि व्यवहार रत्नत्रय का शुभराग सम्यक्‌ रत्नन्रय के 
वीतरागी परिणाम से विरुद्ध होने से पाप है । इसकारण यह पाप श्रधिकार 
चलता है - ऐसा कहा गया है । ह 

आचार कुन्दकुन्ददेव ने भी प्रवचनसार की ७७वीं गाथा में कहा है-- 

४ पुण्य व पाप में कोई अन्तर नहीं है - ऐसा जो नहीं मानता, वह 
मोह-मिथ्यात्व से आच्छादित है । अथवा पुण्य व पाप में अन्तर नहीं होते 
हुए भी जो उन दोनों में श्रन्तर है - ऐसा मानता है, वह मोह से मिथ्यात्व 
से आच्छादित रहता हुआ श्रपार संसार में डोलता है ।” 

पुण्य व पाप दोनों ही सामान्य रूप से बन्धरूप होने पर भी जो पुण्य 
को अच्छा व याप को बुरा मानता है, वह घोर संसार में रखड़ेगा । 

अहो ! मात्र कुन्दकुन्द ही नहीं, सर्व दिगम्बर संत इस सनातन 
वीतरागी जैनदर्शन के प्रवाह का हो पोषण करते हैं । 


आा० कुन्दकुन्द आज से दो हजार वर्ष पूर्व हुए, श्रा० श्रमृतचंद उनके | 


बाद आज से एक हजार वर्ष पूर्व हुए तथा श्रा० जयसेन झराज से ६०० वर्ष पूर्व 
हुए भर्थात्‌ श्रा० अ्रमृतचंद्र से १०० वर्ष बाद आचाये जयसेन हुए । श्राचार्यो 
में काल का इतना श्रन्तर होते हुए भी सभी दिगम्बर संतों का एक ही 
कथन है कि देव-गुरु-शास्त्र की व्यवहार श्रद्धा, बारह ब्रतों व पाँच महान्नतों 


का भाव तथा शास्त्रों का परलक्ष्यी ज्ञान ये सभी निश्चय की अपेक्षा अर्थात... 


स्वभाव से पतित करानेवाले हैं। _' - ह 


__जो जीव ऐसा मानते हैं कि व्यवहार के शुभ राग से धर्म होगा और 


ये निश्चय से मोक्ष के काररा हैं - वे भूले हैं, सम्यग्दर्शन से भ्रष्ट हैं । वे 
ज्ञान चा रित्र से भी भ्रष्ट हैं। भरे भाई ! ऐसा शुभभाव तो अ्ननन्‍्तबार 
किया और इससे नवग्रेवेयक तक गया, किन्तु उससे भ्राजतक तो सम्यग्दशंन 
हुआ नहीं । 
प्रश्न :--जब काललब्धि आयेगी, तभी तो सम्यग्दर्शन होगा न ? 
उत्तर :-भाई ! काललब्धि तो तभी आयेगी, जब जीव स्वभाव- 
सन्‍्मुख होने का पुरुषार्थ करेगा । काललब्धि हुई - इसका यथाथ्थे ज्ञान 


भी उसी को होता है-जो जीव स्वभाव सन्मुख होने का पुरुषा्थे 
करता है । ' 


गा 
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यह काललब्धि का प्रश्न सम्बत्‌ १९७२ में उठा था। उससमय 
ऋमबद्धपर्याय की चर्चा में जब यह कहा कि - “केवलज्ञानी ने जब, जो, 
जहाँ जिसके कारण से जैसा होना देखा होगा; तभी, वही, वहीं उसी 
कारण से वैसा ही होगा ।” तब इस कथन पर अनेक शंकायें खड़ी की गई 
थीं । परन्तु भाई ! ऐसा विश्वास उसी को होगा जिसको केवली पर श्रद्धा 
है । उक्त बात में शंका का श्रर्थ है केवलज्ञान व केवलीज्ञानी (देव-शास्त्र- 
गुरु) में शंका करना । 

जिसतरह केवली की श्रद्धा बिना क्रमबद्ध की श्रद्धा नहीं हो सकती, 
उसीतरह स्वभावसन्मुख हुए बिना काललब्धि की श्रद्धा-विश्वास संभव 
नहीं है । 

जब जीव स्व्रभाव सन्मुखता का पुरुषार्थ करता है तो उसे काललब्धि 
सहित पाँचों समवायों का श्रद्धान तो भ्रा ही जाता है । 


१. जीव स्वभावसन्मुख हुआ उसमें स्वभाव तो भ्रा ही गया । 

२. स्वभाव सन्मुखता का पुरुषार्थ किया अश्रतः पुरुषार्थ भी भ्रा गया । 

३. जिससमय श्रपत्ती निर्मल पर्याय प्रगट हुई वही काललब्धि है । 

४. जो काम हुआ वही भवितब्यता है, क्योंकि जो होने योग्य था 

वही हुश्रा । 

५. कर्म का निमित्त हट गया, यही कम का उपशम है । 

इसश्रकार पाँचों समवाय एकसाथ आरा जाते हैं। भाई ! वीतराग 
मार्ग का समभना स्वयं में एक अ्रदूभुत पुरुषार्थ है । 


निश्चय से तो निर्मल रत्तत्रय रूप ज्ञातादृष्टा परिणाम होना श्ात्मा 
का कर्म है और भगवान श्रात्मा उसका कर्ता है । 


द्रव्य को कर्ता और पर्याय को कर्म कहना भी व्यवहार है । घस्तुतः 
तो परिणाम स्वयं ही परिणाम का कर्ता-कर्म-करण आदि है, द्र॒व्य-गुरा 
नहीं, क्योंकि द्रव्य-गुण तो अक्रिय है। सम्यग्द्शन की उत्पत्ति में शुद्ध 
द्रव्य का दर्शन हो जाय अथवा मात्र द्रव्य का काम दर्शन देना है । शेष तो 
वह सम्यग्दर्शन की पर्याय स्वयं अपनी कर्ता है । स्वयं ही कर्म है स्वयं ही 
झ्रपना करण, सम्प्रदान, श्रपादान, भ्रधिकरण है । छहों कारक पर्याय के 
स्वयं पर्याय में ही हैं। चाहे सम्यग्द्शन का परिणाम हो या मिथ्यादर्शन 
का, इसके कर्ता द्रव्य-गुण भी नहीं और निमित्त भी नहीं । पर्याय स्वयं ही 
स्वयं की षघट्कारक भाव को प्राप्त होकर स्वतन्त्र रूप से परिणमता है। 
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लोक में ऐसा कहा जाता है कि - लाखों क्षुद्र कीड़ियाँ (चींटियाँ) 
मिलकर कालेनाग को भो मार डालती हैं, कोलकर खा जाती हैं । किन्तु 
यह बात शअ्रध्यात्म के क्षेत्र के बाहर की है। श्रध्यात्म में जहाँ कण-कण 
झौर जन-जन को स्वतंत्रता श्लौर उसकी प्रत्येक पर्याय के स्वतंत्र स्वाधीन 
परिणमन की बात कहो गई है, उसमें एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का या उसकी 
पर्याय का कर्ता कैसे हो सकता है ? नहीं हो सकता । 

मिथ्यादृष्टि भगवान द्वारा निरूपित तत्त्व की बात को न माने तो 
इसका रण किसी को उनके प्रति वर-विरोध नहीं करना चाहिए । शक्तिरूप 
से तो सभी भगवान ही हैं। यद्यपि वही पर्याय में भूल है, परन्तु, वह 
स्वभाव के आश्रय से निकल जाने योग्य है। अन्तर में तो सभो ग्रात्माएँ 
सच्चिदानन्दमय भगवान स्वरूप ही हैं। चाहे वे बालक के शरीर में हो या 
स्‍त्री के, पुरुष के | शरीर में हो, या नपुसक के कोीड़ी-कीड़ा के शरीर में 
हो था हाथो के - सभी के अन्दर शुद्ध चेतन्‍्य भगवानस्वरूप आत्मा ही 
विराज रहा है । 

पुण्य-पाप का लक्ष्य छोड़कर अपने उस शुद्ध चैतन्यस्वरूप भगवान 
श्रात्मा का भ्राश्रय करने से मोक्ष का मार्ग उत्पन्न होता है । 

प्रवचनसार की गाथा ७७ में भी कहा है कि - पुण्य-पाप में कुछ 
भी अन्तर नहीं है। तथापि जो दोनों में भ्रन्तर देखते हैं अर्थात्‌ एक को 
उपादेय व दूसरे को हेय मानते हैं वे मोह से श्राच्छा दित रहते हुए अ्नन्त- 
कालतक संसार सागर में गोते लगायेंगे । 

यद्यपि बात बहुत स्पष्ट है तथापि न जाने क्यों कुछ लोग प्रवचनसार 
की ४५वीं गाथा में आये “पुण्यफला अरहंता ” के असली अर्थ को न मानकर 
भ्रपने मन का अर्थ करते हैं । इसकर सही अर्थ समभमने के लिए इसी गाथा 
की उत्थानिका दुष्टव्य है - संस्कृत टीकाकार आचार्य अम्ृतदेव कहते हैं 
कि - “अथैवंसति तीर्थंक्रतं पुण्यविषाको किचित्करएवेत्यवधारयति” अ्रर्थात्‌ 
इसप्रकार होने पर भी तीर्थकारों के पुण्य का विपाक अरकिचित्कर ही है 
(कुछ करता नहीं है स्वभाव का किचित्‌ घात नहीं करता) श्रब ऐसा 
निश्चित करते हैं-- 

इतना स्पष्ट कथन होने पर भी कुछ लोग ऐसा भ्रर्थ करते हैं कि - 
पुण्य के फल में अरहंत पद मिलता है। कैसी विचित्र बात है तो इसमें तो 
, यह कहा है कि अरहंतों के श्रतिशय पुण्य होता है। अ्ररहंत पद में जो 
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समोशररण की रचना, दिव्यध्वन्ति, विहार वगगरह की क्रिया होती है - ये 
सब पुण्य के फल हैं। यद्यपि ये सब भ्रौदयिकी क्रियायें हैं, किन्तु मोहादि 
से रहित होने से इन्हें क्षायिकी कहा गया है। तात्पर्य यह है कि उनके 
मोहभाव न होने से उनका उदयभाव प्रतिक्षण नष्ट हो रहा है, इसकारण 
उदय की क्रिया को वहाँ क्षायिकी क्रिया कहा गया है । 


इस कथन से यह वात अत्यन्त स्पष्ट हो जाती है कि अ्रहंत पद 
की प्राप्ति पुण्य के फल में नहीं होती, वल्कि श्ररहत के पद में विशेष जाति 
के पुण्य का उदय होता है । 

अब कहते हैं कि अपने सम्यव्त्वादि स्वभावरूप परिणमन करने से 
मोक्ष का कारण रूप होनेवाला ज्ञान रागरादि की परवाह किए विना अपने 
श्राप प्रगट होता है तब फिर उसे कौन रोक सकता है ? 


पुण्य-पाप का भाव जो विभावभाव है उसका सम्पूर्ण त्याग होने 
पर तथा सम्यक्त्वादि जो श्रात्मा का निज स्वभाव है, उस रूप परिणमन 
पर रागादिकर्म का त्याग करता हुआ निष्कर्म श्रवस्था के साथ उत्कट रस 
संथुक्त ज्ञान अपने श्राप दौड़ा चला आ्ाता है। जिसप्रकार कुटुम्ब में कोई 
उद्धत लड़का हो तो वह माता-पिता व बड़े भाई को भी नहीं गिनता, 
उसीतरह जिसको श्रद्धा-जान व स्वरूप में रमण॒त्ता प्रगट हुई हो वह ज्ञान 
राग को कुछ भी नहीं गिनता । 

देखो, पुण्य-पाप का रस तो दुःखरूप जहर हैं तथा उसके त्याग से 
जो सम्परदर्शन-जान-चा रित्र प्रगट होता है, वह परम अ्रतीनर्द्रिय श्रानन्‍्द 
रूप श्रमृत रस से सम्बन्धित है । 

श्रे ! लोक चारित्र को दुःखरूप कहते हैं। लोहे के चने चबाने 
जैसा कठिन कहते हैं, किन्तु भाई ! ऐसा नहीं है। चारित्र तो सहज 
सुखरूप है। यह तो अनीचन्दिय आनन्द के रस से लवालव भरा हुआ है । 
यह दुःखरूप नहीं है । इसे दुःखरूप मानना तो मिथ्यादृष्टि का लक्षण है । 

छहढाला में कहा है-- 

“ग्रातम हित हेतु विराग ज्ञान, ते लखे आपको कष्टदान !7 

मिथ्यादष्टि ऐसा मानता है कि चारित्र कष्टदायी है । यहाँ भ्ाचार्य 
अपृतचंद तो इस कलश में यह कहते हैं कि - चारित्र श्रात्मा के श्रतीन्द्रिय 
आनन्द रस से लवालव भरा हुआ है । 
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ज्ञान के वह निर्मल परिणमन स्वयं प्रगट होता है, उसे व्यवहार की 
कोई श्रपेक्षा नहीं है। जहाँ शास्त्रों में ऐसा कहा है कि - “कपाय की 
मंदतारूप व्यवहार रत्नत्रय से निश्चय प्रगट होता है, उपचार से व्यवहार- 
नय का कथन समभना चाहिए । 

यहाँ कहते हैं कि - व्रतादि शुभकर्म दुःख से भरे हैं तथा पुण्य-पाप 
से रहित भात्मा का श्रद्धान-ज्ञान व चारित्र रूप निर्मेल परिणमन श्रतीन्द्रिय 
के के रस से भरा है, क्योंकि भगवान श्रात्मा अकेला श्रानन्‍्द का 
कन्द है । 


जैसा प्रवचनसार के ज्ञेय अ्रधिकार में आया है कि - प्रत्येक द्रव्य 
की पर्याय एक के बाद एक क्रमश: स्वतः दौड़ती श्राती है, उसीप्रकार यहाँ 
कहते हैं कि मोक्ष के कारणभूत श्रावन्‍्द के उत्कृष्ट रस से भरा ज्ञान 
(भात्माका निर्मेल परिणमन ) स्वतः दौड़ता श्राता है। उसने वर्तमान में 
पुण्य के परिणाम होते हुए भी पुण्य परिणाम का उलंघन करके ज्ञान की 
पर्याय को द्रव्य में जोड़ दिया उसे उस पर्याय में उत्कृष्ट श्रानन्‍्दरस का 
के श्राता है, क्योंकि मोक्षमार्ग की दशा सहज आनन्द रस से भरी 
हुई है । 


लोक में तो बाह्य श्रनुकुलताओं के होने पर सुखी माना जाता है - 
स्वस्थ्य शरीर हो, २०-२५ लाख की सम्पत्ति हो, श्रच्छी आय हो, श्राज्ञा- 
कारी पृत्र-तौकर-चाकर हों, रूपवान सेवाभावी मधुरभाषी पत्नी हो तो 
दुनिया उसे सुखी मानती है और वह भी शभ्रपने को सुखी महसूस करता है, 
परन्तु ज्ञानी कहते हैं कि बाह्य की सभी भ्रनुकूलतायें क्षरिक हैं, नाशवान 
हैं, और तेरे पुण्य के उदय से भे अनुकुल लगती हैं, सुहावनी से लगती हैं, 
वस्तुतः इसमें किचित्‌ मात्र भी सुख नहीं। सुख का धाम तो एकमात्र 
श्रात्मा है। एक मोक्षमार्ग की दशा ही आनन्द के रस से प्रतिबद्ध है, 
संयोगों में तो सुख है ही नहीं, शुभाशुभ कम में भी सुख नहीं है । 


कलश १०६९ के भावाथ पर प्रवचन 


देखो, भगवान श्रात्मा शुद्ध चिदानंदधन स्वभावी वस्तु है, उसकी 

निर्मल प्रतीति, उसके सन्युख हुआ ज्ञान व उसी में रमणतारूप परिणमन 

से पूर्ण आनन्द स्वरूप मोक्ष दशा स्वतः प्रगट होती है। झात्मा पुण्य-पाप 

'» के भाव से रहित अपने त्रिकाली स्वभाव के लक्ष्य से सम्यर्दशेन-शान- 
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चारित्रर्प परिणमन करने से स्वतः मोक्ष दशा को प्राप्त हो जाता है। 
तात्पय यह है कि आत्मा को मोक्ष या मोक्ष के कारणरूप परिणमित होने 
में अन्य किसी पर कारण की या निमित्त की श्रथवा व्यवहार रत्तत्रय की 
अपेक्षा नहीं होती । 

जिन प्रुण्य-पाप के भावों में जीव अ्रटका है, यदि उन्हें छोड़ देवे तो 
मोक्ष का कारण ज्ञान तो अपने आप प्रगट हो जाता है। जहाँ इसे किसी 
अन्य की भ्रपेक्षा नहीं है, वहाँ इसे प्रगट होने से कौन रोक सकता है ? 
जिसने दृष्टि में से शुभ-अशुभ भावों को हेय कर दिया है भ्रौर एक त्रिकाली 
ज्ञायकभाव पर दृष्टि स्थापित करके उसका आश्रय किया है, उसे अपने 
श्राप रत्नत्रयरूप निर्मेल परिणमन हो जाता है, जो कि साक्षात्‌ मोक्ष का 
कारण है। 

जब आत्मा के स्वभाव सन्मुखता रूप स्वतन्त्र परिणमन्र में किसी 
भी प्रकार के व्यवहार की अपेक्षा नहीं है, तो झ्रात्मा में रत्नवयरूप घर्म 
प्रगट होने से कौन रोक सकता है ? 

शरीर-मन-वाणी, इन्द्रियों की तो बात ही क्‍्या-ये तो बाह्म 
वस्तुयें हैं, इनका तो श्रात्मा में श्रस्तित्व ही नहीं है । दया-दान-ब्नत-तप- 
भक्ति आदि शुभ भावों का भी आत्मा की पर्याय में केवल एकसमय मात्र 
का सम्बन्ध है, उस पर से लक्ष्य हटा ज्ञायकस्वभावी आ्रात्मा में एकाग्र होने 
से सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र का जो सहज परिणमन होता है, वह धर्म है, 
मोक्ष का कारण है | यह सम्यक्‌ एकान्तरूप है । 

इसके अ्रतिरिक्त जो ऐसा कहते हैं कि ब्रत-तप श्रादि शुभ राग करते- 
करते निश्चयघधर्म प्रगट होता है, वह मिथ्या एकान्त है । 


प्रश्न :--यदि कोई ऐसा माने कि इन व्रतादि के शुभ भावों से तो 
धर्म नहीं होता, किन्तु इसके बिना भी नहीं होता, यह तो अनेकान्त 
हुआ न ? 
हे उत्तर :-अरे भाई ! यह तो मिथ्या श्रनेकान्त है। इन ब्रतादि 


शुभभावों के बिना ही धर्म प्रगट होता है। देखो, मूल टीका में भी यही 
कहा है “कर्मों को दूर करके” जब शुभाशुभ कर्मों को दूर किया तो इनके 
बिना ही हुआ कहलाया न? भाई! सम्यस्दर्शत का झाश्रय त्रिकाली 
द्रव्यस्थभाव है, रागादि नहीं । जबतक शआ्रात्मा का रागादि के झाश्रय से 
परिणमन होता है तवतक सम्यग्दशेनरूप धर्म प्रगट नहीं होता । सम्यग्दशेन 
का निर्मल परिणाम व्यवहार के राग से सर्वेधा ति्ए. है। अर्थात्‌ व्यवहार 
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के राग के लक्ष्य से सम्यग्दर्शन प्रगठ नहीं होता । क्‍या उल्टी श्रद्धा से मोक्ष 
में जाता सम्भव है ? नहीं । उल्टी श्रद्धा से तो चारगति का परिभ्रमण 


ही होता है । 


यहाँ कहते हैं कि जो पुण्य-पाप रूप समस्त कर्म की दृष्टि छोड़कर 
एवं स्व का आश्रय लेकर स्वरूप में रमता है - उसे सम्यरदर्शन-शञान- 
चारित्ररूप निराकुल आनन्द प्राप्त करने से कौन रोक सकता है ? पहले 
तो यह स्वयं श्रग्नानी हुआ पुण्य के राय में अ्टका था, किन्तु श्रव ज्यों ही 
पुण्य की रुचि छूटी तो स्वाधीन सुखरूप स्वभावभाव से परिणमन केरने 
लगा । 


जिप्नतरह प्रत्येक पदार्थ अपने द्वव्य-्गुण एवं पर्याय की सत्ता में हैं, 
उसीतरह यह आत्मा भी अपने द्रव्य-गुणा व पर्याय की सत्ता में है । यह 
अबाधित मर्यादा है, किन्तु शरीरादि परद्रव्य में एवं न्रतादि के शुभभावों 
में अज्ञानी की एकत्व-ममत्व एवं उपादेय बुद्धि है, वह मिथ्यात्वभाव हैं, 
और वह मिथ्यात्वभाव श्रात्मा में सम्यरदशंनादि रूप धर्म प्रगट होने नहीं 
देता । जिसने इस शरीरादि परवस्तु व विकाररूप शुभभावों का आश्रय 
छोड़कर स्वभाव का आश्रय लिया, उसे सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारिच्ररूप धर्म 
प्रगठट होता है | उसे घर्मरूप परिणत होने से कौन रोक सकता है ? 


भाई ! जो शुभभाव की रुचि में श्रटका है, उसे आत्मा से अ्रुचि 
है, ह प है। आनन्दघनजी ने अपने स्तवन “द्वप श्ररोचकभाव” कहकर 
अरुचि को दंप कहा है - आत्मा को भ्ररुचि व परकी रुचि ये भ्ात्मा के 
प्रति ह ष है, कोध है । त्रिलोकीनाथ तीर्थंक रदेव फरमाते हैं कि - हे भव्य ! 
तू पुण्य की रुचि छोड़कर भगवान ज्ञायकदेवकी रुचि कर, तभी तुझे 
मिराकुल आनन्दकोी प्राप्ति होगी । 


जिसको अभी पुण्य का भी पता नहीं है, जो अभ्रभी पुण्य की भावभूमि 
में ही नहीं आया, निरंकुश पाप प्रवृत्ति में पड़ा है, उसके दुःख की तो बात 
ही क्‍या करें, वह तो भवसमुद्र में डूबा ही है, उसे तो सर्वप्रथम, अपनी पाप 
की महा खोटी प्रवृत्ति छोड़ना ही चाहिए । किन्तु यहाँ तो जो देव-शास्त्र- 
गुरु को भक्ति आदि पुण्यभाव में आा गया है, उससे कहते हैं कि - भाई ! 
यदि तुझे जन्म-मरख से अर्थात्‌ ८४ के श्रवतार से थकान लगी हो और 
छुटने को भावना जागृत हुई हो तो पृण्यभाव की रुचि छोड़दे श्रौर निज 
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चैतन्यमूर्ति भगवान ज्ञायकस्वरूप श्रात्मा की दृष्टि कर, उसी में रमण॒ता- 
लीनता कर, जिससे तुझे परम आनन्द की प्राप्ति होगी । 


जो जीव पुण्य की रुचि में श्रटकते हैं, उनके अ्रसीम दुःख का कहीं 
पार नहीं है। ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती की कथा सुनो तो आँख का पानो नहीं 
रुकेगा । वह पुण्य को रुचि में अटकने के परिणामस्वरूप भ्रभी सातवें नरक 
में है । कहाँ तो चक्रवर्ती के जीवन की अनुकूलता और कहाँ सातवें चरक 
का दुःख चक्रवर्ती का सेवा में सोलह हजार तो देव उपस्थित रहते हैं, वह 
९६ हजार रानियों का पति, ७०० गावों का स्वामों और छहुखण्ड की 
विभूति का श्रधिपति होता है । उसकी शअ्रनुकूलता की क्‍या बात ? और 
सातवें नरक की अनन्त प्रतिकूलता को भी क्‍या कहें; जहाँ के दुःखों को 
सुनने मात्र से रोंगटे खड़े हो जाते हैं । 

ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती जो क्षणभर पहले चक्रवर्ती के वैभव का सुख भोग 
रहा था और क्षणभर वाद पुण्य की मिठास व रुचि के कारण सातवें नरक 
का नारकी हो गया । वह मरते समय कुरछुमति-कुरूमति करता हुआ मोह- 
ममता एवं भोग के भावों के दुष्परिणाम स्वरूप मरकर सातवें नरक में 
गया, जहाँ श्रनन्त वचनातीत दुःख भोग रहा है । अभी तो केवल वहाँ गए 
८४ हजार वर्ष ही हुए हैं। अभी तो असख्य भ्ररव वर्षो तक नरकवास में 
ऐसे ही श्रनन्त दुःख भोगेगा । 

अहाहा ““““ “ ! चक्रवर्ती के पद में कैसी श्रनुकूलता ? पानी माँगे 
तो मौसम्मी का रस मिले, भोजन में तो नानाप्रकार के रस व्यन्जन मिलें, 
भ्राज्ञाकारी सेवन सदा सामने खड़े रहें, मण्गिरत्न जड़ित महलों में मखमल 
के गद्टों पर विश्राम करने को मिले, ऐसे चक्रवर्ती की ऐसी दशा ! आचार्य 
कहते हैं कि - पुण्य में रुचि रखनेवालों की यही दशा होती है, ऐसे परिणाम 
का यही फल है । 

सम्वत्‌ १६६४ में एक छोटी उम्र के वालक ने ऐसा प्रश्न किया 
था कि- €६ हजार रानियों के साथ रहनेवाले और मरिरित्न जड़ित महलों 
में मौज-शौक से जीवन जीनेवाले भरत जी तो धर्मात्मा हैं और हम लोग 
जो सादा रहते हैं, सादा खाते-पीते हैं, घर्मात्मा नहीं हैं - यह कंसी विचित्र 
बात है ? 

उसके उत्तर में हमने कहा था कि भाई ! उनके रानियाँ थीं, और 
मखमल के गद्दों पर भी वे सोते थे, परन्तु वे रानियों में नहीं रहते थे, हे 
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तो अपने में रहते थे एवं जो राग उन्हें होता था, वे उसे केवल जानते थे, 
राग में भी रमते नहीं थे । वे तो राग को जानते हुए ज्ञाता के ज्ञान में 
रहते थे। धर्मी तो कभी राग में रहते ही नहीं हैं। वे न रानियों में रहते 
थे, न गद्दों में, वे तो केवल अपने ज्ञायक स्वरूपी आत्मा में रहते थे । 


जब कि अज्ञानी सादा जीवन जीता हुआ भी उस सादमी में अहं 
स्थापित करता हुआ ऐसा सोचता है कि - मैं सादा जीवन जीता हूँ - ऐसी 
सादगीरूप परद्वव्य में आत्मवुद्धि करता है, अत: उसकी वह सायदी भी 
प्रज्ञाममय दशा है, क्योंकि उसने उस सादगी के संयोग में भ्रपता बड़प्पन 
देखा, अ्रतः वह घर्मात्मा नहीं है । तथा चक्रवर्ती वैभव में रहकर भी उससे 
अलग रहा, उसने उसमें एकत्व ( अ्रहं ) स्थापित नहीं किया । श्रतः वह 
घर्मात्मा है । 


अरहाहा“"“*“**“] जो पाप में तल्‍लीनता से रुका है, उनकी तो यहाँ 
बात ही नहीं है, क्योंकि उच्तपर तो उपदेश का असर ही नहीं होता । यहाँ 
तो जो घर्मवुद्धि से दया-दानादि पुण्यभाव में रुके हैं, उनसे कहते हैं कि - 
भगवान आत्मा से प्रेम जोड़ना पड़ेगा । जब पुण्यभाव से रुचि-प्रेम हटेगा 
तब भगवान आत्मा, जो दूर है, वह समीप आ्रावेगा तभी वास्तविक मोक्ष- 
मार्ये प्रगट होगा । यहाँ कहते हैं कि - जिसे मोक्षमार्ग प्रगट हुआ उसे मोक्ष 
में पहुँचनें से कौन रोक सकेगा ? उसके तो ज्ञान स्वतः दौड़ता चला 
आवेगा । अर्थात्‌ वह अ्रवश्य ही वीतरागता को प्राप्त करेगा । 


यदि किसी को ऐसा लगे कि यह धर्म की कसी व्याख्या है, और यह 
कैसा धर्म है? हमने तो भ्रबतक ऐसा सुना है कि मन्दिर श्रादि वर्मायत्न 
बनवा देने से धर्म होता है। इसके अलावा जो धर्म को व्याख्या को है, वह 
हमने तो कभी सुनी नहीं है । 


उनसे कहते हैं कि भाई ? इससे आत्मा का ययार्थ धर्म नहीं होता । 
श्रत्तर में चेतन्यमूरति सच्चिदानन्दस्वरूप भगवान आत्मा शाश्वत स्वरूप 
से रहता है। उसमें श्रद्धान-ज्ञान व रमण॒ता करने से ही धर्म प्रगट होता 
है और ऐसा करने से ही मोक्षमार्म व मोक्ष प्रगठ होता है । 


हाँ शिष्य को आशंका उत्पन्न होती है - श्र्थात्‌ शिष्य जिज्ञासा- 
भाव से प्रश्न करके समभना चाहता है कि - जबतक अ्रविरत सम्यरइष्टि 
« वगेरह को कर्म का उदय रहता है तबतक ज्ञान मोक्ष का कारण कंसे हो 
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सकता है ? अर्थात्‌ उसे राग होता है, ह ष होता है, विषयकषाय का भाव 
भी होता है, ऐसे शुभाशुभभावों के होने में कम का उदय भी रहता ही है, 
तो जबतक ऐसा.कर्म का उदय है तबतक ज्ञान (भात्मा) मोक्ष का कारण 
कंसे हो सकता है ? 


तथा कर्म व ज्ञान - दोनों एक साथ कैसे रह सकते हैं ? कम श्रर्थात्‌ 
शुभाशुभ राग की परिण॒ति और ज्ञान की परिणति - दोनों एक साथ कैसे 
रह सकते हैं ? पाँचवें व छठे गुण॒स्थान में विकार होता है और धर्म 
निविकार परिणाम भी होता है - ये दोनों एकसाथ कंसे हो सकते हैं ? 
इस शंका का समाधान ब्रगले ११०वें कलश में करते हैं । 


( शादू लविक्रीडित ) 
यावत्पाकसुपेति कमंविरतिज्ञानस्य सम्यडः व सा 
फर्मज्ञानसमुच्चयो5पि विहितस्तावन्न काचित्क्षति: 


किन्त्वत्नापि ससुल्लसत्यवशतो यत्कर्स बंघाय तन्‌ 
मोक्षाय स्थितमेकमेव परम ज्ञानं विमुक्तः स्वतः ११०॥ 


श्रव आशंका उत्पन्न होती है कि - जबतक श्रविरत सम्यकूदष्टि 
इत्यादिके कर्मका उदय रहता है तबतक ज्ञान मोक्षका कारण कंसे हो 
सकता है ? और कर्म तथा ज्ञान दोनों (कर्मके निमित्तसे होनेवाली शुभा- 
शुभ परिणति तथा ज्ञानपरिणत्ति) एक ही साथ कैसे रह सकते हैं ? इसके 
समाधानार्थ काव्य कहते हैं :-- 


श्लोकार्थ:--[ यावत्‌ |] जबतक [ ज्ञानस्य कमंविरति: ] ज्ञानकी 
कर्मविरति [ सा सम्यक्‌ पाकम््‌ न उपैति ] भलीभांति परिपूर्णताको प्राप्त 
नहीं होती [तावत्‌ | तबतक [कर्मेज्नानसम्रुच्चयः श्रपि विहित: न काचित्‌ 
क्षति: ] कर्म और ज्ञानका एकत्रितपना शास्त्रमें कहा है; उसके एकत्रित 
रहनेमें कोई भी क्षति या विरोध नहीं है। [किन्तु | किन्तु [ श्रत्न श्रपि 
यहाँ इतना विशेष जानना चाहिये कि आत्मामें | भ्रवशतः यत्‌ कर्से 
समुललसति ] अवशपनें जो कर्म प्रगट होता है | तत्‌ बन्धाय ] वह तो 
बन्धका कारण है, और [ एकस्‌ एव परम ज्ञानं स्थितम्‌ |] जो एक परम 
ज्ञान है वह एक ही [ सोक्षाय ] मोक्षका कारण है - | स्वतः विमृक्त ] 
जो कि स्वतः विमुक्त है। (श्रर्थात्‌ तीनोंकाल परद्वव्य-भावोंसे भिन्न है) ।. 
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भावार्थ :--जबतक यथाख्यात चारित्र नहीं होता तबतक सम्यररष्टि 
के दो धाराएँ रहती हैं, - शुभाशुभ कर्मंघारा और ज्ञानघारा । उन दोनों 
के एकसाथ रहने में कोई भी विरोध नहीं है। (जैसे मिथ्याज्ञान और 
सम्यग्ज्ञान के परस्पर विरोध नहीं है वेसे कर्मंसामान्य भर ज्ञान के विरोध 
नहीं है ।) ऐसी स्थिति में कर्म अ्रपन्ना कार्य करता है, और ज्ञान अपना 
कार्य करता है । जितने अंश में शुभाशुभ कमेधारा है उतने अ्रंश में कर्मबनन्ध 
होता है श्रौर जितने अंश में कर्मंघारा है उतने अंश में कर्म का नाश होता 
जाता है | विषय कषाय के विकल्प या ब्रत नियम के विकल्प अ्रथवा शुद्ध 
स्वरूप का विचार तक भी - कमंबन्ध का कारण है, शुद्ध परिणतिरूप 
ज्ञानधारा ही मोक्ष का कारण है । 
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यद्यपि धर्मी यानि सम्यर्दष्टि-ज्ञानी पुरुषों को किचित्‌ भी राग की 
रुचि नहीं है, तथापि उनको शुभाशुभ राग होता है। तथा जितने श्रश में 
पुण्य-पाप का भाव होता है, वह बन्ध का कारण है। 


प्रश्न :--“ज्ञानी के भोग निजेरा के कारण हैं” ऐसा कहा है न ? 

उत्तर :--हाँ, कहा है किन्तु उस कथन को अपेक्षा जुदी है । कथनों 
की अपेक्षाओं को भी तो समभना चाहिए। वहाँ आत्मानुभव के काल में 
तो स्वरूप की दृष्टि ( श्रद्धा ) की मुख्यता से, भोगों में रहते हुएं भी उनमें 
अरुचि उत्पन्न होने से, जो कर्म की निर्जेरा हो जाती है, उस अपेक्षा से 
भोगों को कर्म - निजेरा का हेतु कह दिया गया है। वहाँ यह बताने का 
मुख्य प्रयोजन है कि ज्ञानी को भोग की महिमा नहीं है, किन्तु स्वरूप की 
दृष्टि की महिमा है| श्रौर यहाँ शुभाशुभभाव की मुख्यता से यह बात कहो 
गई है कि धर्मी को भी जो शुभअ्रशुभ परिणाम होते हैं - ये बन्ध के कारण 
हैं । मोक्ष का कारण तो एक परमज्ञान ही है । 


देखो, धर्मी को जितने अंश में सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चा रित्ररूप अतीन्द्रिय 
आनन्द का परिणमन है, उतना अंश मोक्ष का कारण है। तथा जितने 
अंश में शुभाशुभ भाव है, वह श्रश बंध का कारण है । 

धर्मी को भी श्रवशपने श्रर्थात्‌ ' वर्तमान पुरुषार्थ की कमजोरी के 
कारण पुण्य-पाप के भाव होते हैं, किन्तु उसे पुण्य-पाप की होंस नहीं 
उत्साह नहीं है । फिर भी स्वभाव की भ्रस्थिरता के कारण उसे जो पुण्य-पाप 
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का भाव होता है, वह बंध का कारण है। मोक्ष का कारण तो एक 
परमज्ञान हो है। “एकमेव” का श्रर्थ कलश टीका में निष्कर्म किया है । 
निष्कर्म अर्थात्‌ कर्म से निर्षेक्षरूप से, पुण्य परिणाम की अपेक्षा बिना जो 
शुद्ध चैतन्य स्वभाव को दृष्टि, ज्ञान व रमणता प्रगठ होती है, वह एक ही 
मोक्ष का कारण है तथा पुण्य-पाप के भाव बंध के कारण हैं । 


देखो, मोक्ष का कारण तो केवल एक परमज्ञान ही है। धर्मी को 
जितना सम्यरदर्शन-जान-चारित्ररूप स्वाभाविक आनन्द का परिणमन हुआ 
है, उतना मोक्ष का कारण है तथा जितना शुभाशुभ भाव है, वह बंध का 
कारण है एवं निर्मेल र॒त्नवयरूप परिणमन मोक्ष का हेतु है । 


भगवान केवली सम्पूर्ण अवन्ध हैं, मिथ्यादष्टि को सम्पूर्ण बन्ध है, 
झौर मोक्षमार्गो समकिती साधक जीव को कुछ वन्ध व कुछ अबवन्ध है । 
समकिती धर्मी को कुछ कर्मों के बंध का अभाव है और कुछ कर्मबन्ध का 
सद्भाव है। दोनों एकसाथ होते हैं । द्वव्यस्वभाव के स्पर्श से साधक को 
सम्यग्दशेन-जान- चा रित्ररूप स्वभाव प्रगट होता है, वह ज्ञान ही श्रकेला 
मोक्ष का कारण है तथा जितना शुभाशुभ भाव से परिणमन किया है 
उतना बंधन का कारण है। ज्ञान स्वत: विमुक्त है, इसकारण न्ान ही 
अ्रकेला मोक्ष का कारण है । 


यहाँ कहते हैं कि - जिसे आ्रात्मज्ञान हुआ है, उसका रागभाव से 
ममत्व छुट गया है तथा भगवान श्रात्मा की रुचि जागृत हो गई है, किन्तु 
अ्रभी उसे श्रपूर्णता-अस्थिरता है, राग की पूर्ण निवृत्ति नहीं हुई है। 
वीतराग भगवान को राग की पूर्ण निवृत्ति हो गई है, मिथ्यादृष्टि को 
भगवान शआात्मा से पूर्ण निवृ त्ति है व कुछ राग में श्रवृत्ति हैं। जितनी 
राग से निवृ त्ति है, वह मोक्ष का कारण है तथा जितनी राग में प्रवृत्ति है 
वह वन्ध का कारण है। 

राजा श्रेणिक पहले बीद्धधर्मी - पूर्ण मिथ्यादष्टि थे, उससमय वे 
श्रात्मा से पूर्ण निव॒ त्त थे बाद में भ्रात्मब्ञान उदित हुआ, क्षायिक-सम्यरइष्टि 
हुए - उस समय किचित्‌ राग से निवृ त्ति एवं किचित्‌ राग में प्रवृत्ति थी । 
हजारों रानियों के साथ रहने एवं राज्यशासन करने के साथ क्षायिक 
सम्यक्त्व की भूमिकानुसार आत्मा की प्रतीति, उसका ज्ञान व झात्मप्रवृत्ति 
रूप आंशिक आचरण यह राग से निर्वेबत्ति थी । 
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इसप्रकार साधक की स्थिति दोनों प्रकार की होती है और केवल- 
ज्ञानी प्रगट परमात्मा राग से - कर्म सं पूर्ण निव त्त होते हैं । 
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सम्यग्इष्टि को आत्मदर्शन व आत्मज्ञान हुआ है, श्रांशिक चारित्र 
भी हुआ, परन्तु जबतक परिपूर्ण चारित्र न हो - यथारुयात चारित्र न हो 
तबतक दो घारायें रहती हैं, एक शुभाशुभ कर्मधारा श्रर्थात्‌ रागधारा और 
दूसरी ज्ञानघारा । रागधारा में केवल शुभराग ही नहीं होता, अपितु अशुभ 
रागधारा भी होती है । इसतरह ज्ञानी के एक शुभाशुभ कर्म की घारा एवं 
दूसरी राग से भिन्न आत्मज्ञान की धारा बहती है । 


उपरोक्त दोनों धाराशञों के एकसाथ रहने में कोई विरोध नहीं है । 
शुद्ध चेतन्यस्वभाव के प्रवलम्बन से प्रगट हुईं सम्यग्दर्शन की ज्ञानघारा व 
पर के अवलम्बन से प्रगट हुई शुभाशुभभाव की रागधारा - दोनों एकसाथ 
रहती हैं - इनके एकसाथ रहने में कोई आपत्ति नहीं है, जैसा सम्यग्न्ञान 
व सिथ्याज्ञान में विरोध है - ऐसा यहाँ नहीं है । 


चौथे गुणस्थान समकिती को' युद्धस्थल में युद्ध करने जैसा श्रशुभ 
भाव भी होता है तथा पांचवें ग्रुणस्थान में भी रौद्रध्यात जैसा श्रशुभभाव 
पाया जाता है। यह अशुभराग की घारा है तथा सम्यर्दर्शन-ज्ञान व 
आंशिक स्थिरता ज्ञानधारा है। राग की घारा श्रशान्ति की घारा है व 
ज्ञान की धारा शान्ति की धारा है । 


दोनों ही घारायें एकसाथ निर्वाधरूप से भ्रपना-अ्पना कार्य करती 
हैं। पुण्य-पाप का भाव कर्मबन्ध का कार्य करता है और स्वभाव के 
अवलम्बन से प्रगट हुमा वीतराग भाव वर्शन-ज्ञान में शुद्धता एवं शुद्धता 
में वृद्धि 4। कार्य करता है साधक को एक समय में दोनों घारायें होती हैं, 
किन्तु दोनों का कार्य भिन्न-भिन्न है । 


वीतराग को कर्मघारा नहीं होती, उनके केवल ज्ञानधारा होती है । 
मिथ्याईष्टि के ज्ञानधारा नहीं होती, उसके केवल कर्मधारा है । अझहा***+] 
जिसकी पर्याय में चैतन्यमृरति भगवान श्रात्मा का चैतन्यप्रकाश प्रगट नहीं 
हुआ, उस मिथ्याइष्टि जोब को केवल कर्मंधारा ( रागधारा ) ही व्तंती 
है। भ्रतः उसको केवल बन्ध ही है | ज्ञानी को जो दया-दान-्रत-भक्ति-पूजा. 
का भाव वतंता है, वह भी बन्घ का ही कारण है, मोक्ष का नहीं । जो बन्ध 
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का कारण है व हेय है, वह मोक्ष का कारण कंसे हो सकता है ? नहीं हो 
सकता । 

प्रश्न :-पंचा स्तिकाय में तो इनको धर्म का साधन कहा है न ? 

उत्तर :-वहाँ की अपेक्षा जुदी है । वहाँ धर्मी जीवों को निश्चयघर्म 
के साथ सहवर्तीपने से कैसा शुभभाव होता है ? इस बात का ज्ञान कराने 
के लिए उपचार से शुभभाव को धर्म का साघन कहा गया है। वस्तुतः 
ये शुभभाव घर्मी के साधन नहीं हैं । निश्चय से जिसको स्वरूप की इष्टि व 
अनुभव हुआ है, उस जीव को व्यवहार में देव-शास्त्र-गुरु की श्रद्धा का राग 
होता है | उस राग्र को व्यवहार से व्यवहार समकित कहा है, परन्तु वह 
वस्तुतः समकित नहीं है । वह तो राग ही है श्नौर बन्ध का कारण है । 

भाई ! जितना स्वावलम्बन प्रगट हुआ, उतना संवर-निर्जरा है, 
मोक्षमा्ग है तथा जितना परावलम्बी भाव है उतना बन्धमार्ग है. वन्ध 
कारण है। चाहे वह परावलत्रम्बत॒ भगवान की भक्तिरूप हो ब्रत-तपरूप 
हो या विपय-कपायरूप । ब्रत-तप-भक्ति के भाव को मोक्षमार्ग कहना तो 
केवल उपचार है, वस्तुत: वह मोक्ष का कारण नहीं है । निश्चय व व्यवहार 
का सर्वत्र यही लक्षण समझना । 

श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने आत्मसिद्धि में कहा है कि “एक होय चरण काल 
माँ परमारथ नो पन्थ” परमार्थ का पन्थ एक ही होता है। अपने शुद्ध 
चेतन्यस्वभावमय वस्तु के अवलम्बन से जो निर्मल पर्याय प्रगट होती है 
बह एक ही मोक्ष का मार्ग है। मोक्षमार्ग दो नहीं हैं, वल्कि मोक्षमा्गं का 
निरूपण दो प्रकार से होता है। उन्तमें यथार्थ का नाम निश्चय है और 
उपचार का नाम व्यवहार । दो मोक्षमार्ग मानना भ्रम है, मिथ्यात्व है । 
समकिती को एवं पांचवें ग्रुग॒स्थानवाले तीर्थकर जैसों को भी अ्रशुभभाव 
होता है । 

उत्तरपुराण में कथन शआ्राता है कि - “यद्यपि तीर्थकर, चक्रवर्ती 
कामदेव आराठ वर्ष में पंचम गुणस्थान घारण कर लेता है, तथापि ६६ 
हजार रानियों के वीच में रहते हैं, सभीप्रकार के भोगोपभोग भोगते हैं । 
ऐसी जो राग की धारा उनके वर्तंती है, वह वन्ध का ही काम करती है । 
तथा साथ ही जितने अंश में जायकभाव जागृत हुआ है, उतने अंश में राग 
का ज्ञाता होने से संबर-निर्जे रा होती है । 

यही बात कलश टीकाकार श्री राजमलजी ने इस ११०वें कलश 
की टीका में कही है - “यहाँ कोई भ्रान्ति करेगा कि मिथ्याइष्टि का 
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यतिपता जो क्रियारूप है, वह वन्‍्ध का कारण है। सम्यर्दष्टि का शुभ 
क्रियारूप यतिपना है, वह मोक्ष का कारण है, क्योंकि अनुभवज्ञान तथा 
दया-व्रत-तप-सयम रूप क्रिया-दोनों मिलकर जानावरण।दि कर्म का क्षय 
करते हैं - ऐसी प्रतीति कुछ अनजानी जोव करते हैं । 

वहाँ समाधान यह है कि - जितनी शुभ-अशुभ क्रिया, वहिर्जल्परूप 
विकल्प अ्रथवा अन्तर्जल्परूप अथवा द्रव्यों के विचाररूप अथवा शुद्धस्वरूप 
का विचार इत्यादि समस्त कर्मवन्धत का कारण है। ऐसी क्रिया का ऐसा 
ही स्वभाव है। सम्यग्दध्टि-मिथ्याइष्टि का ऐसा भेद तो कहीं पर नहीं है, 
ऐसी करतूत से ऐसा बन्ध है| शुद्धस्वरूप परिणमन मात्र से मोक्ष है, जो 
कि एक ही काल में सम्यग्दष्टि जीव-को शुद्ध ज्ञान भी है, क्रियारूप 
परिणमन भी है, तो भी क्रियारूप जो परिणाम उससे केवल बंब होता है, 
कर्म का क्षय एक अंश भी नहों होता; ऐसा वस्तु का स्वरूप है। सहारा 
किसका ? उसी काल में शुद्धस्वरूप-प्रनुभवज्ञान भी है, उस जान से कर्मक्षय 
होता है, एक अ्रंजमात्र भी बन्ध नहीं होता, वस्तु का ऐसा ही स्वरूप है ।” 

तथा वहींपर अआरागे प्रश्त उठाकर कहा है कि - एक जीव में एक ही 
काल में ज्ञान व क्रिया दोनों ही किसप्रकार होते हैं? समाधान यह है कि 
विरुद्ध तो कुछ नहीं है । कितने ही कालतक दोनों होते हैं, ऐसा ही वस्तु 
का स्वरूप है, परन्तु विरोध जेसा लगता है, तथापि सब अपने-अपने स्वरूप 
से हैं, कोई किसी का विरोघ तो करते नहीं 

इसप्रकार ज्ञानस्वरूप भगवान आत्मा अपने में एकाग्र होकर प्रवते- 
मान जितनी ज्ञानधारा है उतना-उतना संबर-निर्जंरा का कारण है, उसमें 
किचित्‌ भी वध का कारण नहीं है और बहिमुं खपने से प्रवर्तंती जितनी 
शुभागुभ रागधारा है, उतनी वंघ का कारण है, उसमें एक भ्रश भी संबर- 
निरजरा का कारण नहीं है । भावलिंगी मुनिवरों को जो पंचमहात्रत के 
परिणाम हैं, वें बन्ध के का रण हैं तथा एक शुद्ध परिणतिरूप ज्ञानधारा 
हो मोक्ष का कारण है। कथंचित्‌ ज्ञानधारा व कथंचित्‌ रागधारा मोक्ष 
का कारण हो - ऐसा वस्तु का स्वरूप नहीं है । 

जगत के जीवों को शुभभाव में धमंवुद्धि का संस्कार पड़ गया है, 
उसके प्रति विशेष लगाव हो गया है, उसमें से धर्मवुद्धि का संस्कार छटता 
नहीं है, इसकारण शुभभाव से लाभ होता है - ऐसा कोई कहते हैं तो 
प्रसन्न हो जाते हैं, वृत्ति के अनुसार उपदेश मिला तो ठीक लगता है।. 
परन्तु भाई ! यह मान्यता बड़ी भारी मिथ्यात्ववामक शल्य है | 
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समयसार नाटक में भी यह कहा है कि- मुनिराज को जो पंचमहा- 
न्रत के परिणाम होते हैं वे प्रमाद के परिणाम हैं और प्रमाद का परिणाम 
जगपंथ है, संसार का पंथ है, बन्ध का मार्ग है। इसभाव से भव मिलता है 
तथा आत्मा की जो आत्मरूप ज्ञानधारा है, उसी से मोक्ष होगा ।” 

अरे भगवान ! ऐसा श्रपूर्व अवसर मिला है, इसमें ये विवाद-भगड़ा 
कैसा ? सभीष्रकार के विवाद को त्यागकर यह नक्‍्की कर कि भवसमुद्र 
तरने का एकमात्र उपाय स्व-आरश्रय से ही होता है तथा पराश्रय के सभी 
भाव बन्ध के ही कारण हैं । 

बन्ध अश्रधिकार के १७३वें कलश में भी कहा है कि - जिनेन्द्र- 
भगवान ने ऐसा कहा है कि स्ववस्तुओं में जो अ्ध्यवसान होता है वह 
सभी त्यागने हैं, इसलिये हम ऐसा मानते हैं कि - पर जिसका आश्रय है - 
ऐसा सभी व्यवहार ही छूड़ाया है । तो फिर ये सत्पुरुष एक सम्यक्‌ निश्चय 
को ही निष्कम्परूप से अंगीकार करके शुद्ध ज्ञानघनस्वरूप में ही स्थिरता 
क्यों नहीं करते ? आचार्यदेव ने यहाँ आाश्चर्य॑पृर्वक सर्वपराश्रय छोड़कर 
सम्पूर्ण भश्रन्तः स्थित की प्राप्त होने को प्रेरणा की है । 

गाथा २७२ में भी कहा है कि - “निश्चयनयाश्रित मुनिवरो प्राप्ति 
करे निर्वाण की ।” 

अहाहा'”“”“*” [ इतना स्पष्ट कथन होते हुए भी जिसके अन्तर में 
शुभराग की महिमा बसी है उसे पूर्णानन्‍न्द के नाथ सच्चिदानन्दस्वरूप 
भगवान, पूर्ण वीतरागता व प्रभुता एवं ईश्वरता के स्वभाव से भरे हुए 
श्रपने आत्मा की महिमा कैसे श्रावे ? उसको तो राग की रुचि की आड़ 
में सम्पूर्ण शक्ति सम्पन्न निज श्रात्मा अपनी नजर से दूर हो गया है । 

जिसतरह एक म्यान में दो तलवारें नहीं रह सकतीं उसीतरह राग 
की महिमा वशुद्ध चिद्रप की महिमा-दोनों एकसाथ नहीं रह सकतीं । 
भगवान ! यदि तुझे मोक्ष की इच्छा है तो राग की रुचि छोड़ शुद्ध 
चेतन्यमय निज परमात्मद्रव्य की महिमा करके उसी में भ्रन्तर्लीन हो जा । 

यहाँ कहते हैं कि धर्मी जीव को हुए पंचमहान्नत के परिणाम भो 
बन्ध के ही कारण हैं तथा एकमात्र शुद्धत्वपरिणमन रूप ज्ञानधारा ही 
मोक्ष का कारण है | 

प्रश्न :--जितना श्रशुभ से वर्चे, उतना तो संवर है न ? 

उत्तर: नहीं, ऐसा नहीं है। श्रशुभ से वचकर जिस शुभ में आया, 
वह शुभ स्वयं बन्ध का ही कारण है । केवल एक ज्ञानपरिणति ही संबर- 
निर्जरा की कारण है । 
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( शादू लविक्रीडित ) 
मग्ना: कर्मनयावलंबनपरा ज्ञान न जानंति यत्‌ 
सग्ना ज्ञाननयेषिरपो5पि यदतिस्वच्छुंदमंदोद्यमा: । 
विश्वस्थोपरि ते तरंति सतत ज्ञान. भवंतः स्वयं 
ये कुर्वेंति न कमें जातु न बशं यांति प्रमादस्य च ॥8[[॥ 
श्लोकार्थ :--[ कर्मनयावलम्बनपरा: मप्ना: | कर्मनयके झालम्बनमें 
तत्पर ( कर्मेनयके पक्षपाती ) पुरुष डूबे हुए हैं | बत्‌ | क्योंकि [ज्ञान न 
जानन्ति ] वे ज्ञानको नहीं जानते। [ ज्ञाननय-एपिस: श्रपि भरना: | 
ज्ञाननयक्रे इच्छक ( पक्षपाती ) पुरुष भो ड़वे हुए हैं [ यत्‌ ] क्योंकि 
[ श्रति स्वच्छन्दसन्दउद्यसा: | वे स्वच्छन्दतासे अत्यन्त मन्द उद्यमी हैं - 
(-वे स्वरूपप्राप्तिका पुरुषार्थ नहीं करते, प्रमादी हैं और विपयकपायमें 
ब्तंते हैं) । [ तेब्श्विस्थ उपरि तरन्ति |] वें जीव विश्वके ऊपर तेरते हैं 
[ये स्वयं सतत्‌ ज्ञानं भवन्त: कर्म न कुर्वेन्ति | जो कि स्वयं निरन्तर ज्ञान- 
रूप होते हुए - परिणामते हुए कम नहीं करते [च] भौर | जातु प्रमादत्य 
चशं न यान्ति | कभी भी प्रमादवश भी नहीं होते (-स्वरूपमें उद्यमी 
रहते हैं 
भावार्थ :--यहाँ सर्वेधा एक्रान्त अभिप्रायका निषेध किया है क्योंकि 
सर्वधा एकात्त अ्रभिप्राय ही मिथ्यात्व है । 
कितने ही लोग परमार्थभृुत नानस्वरूप आत्माको तो जानते नहीं 
और व्यवहार दर्णनज्ञानचारित्ररूप क्रियाकाण्ड के आडम्बरकों मोक्षका 
कारण जानकर उसमें तत्पर रहते हैं - उसका पक्षपात करते हैं। ऐसे 
कर्मनयके पक्षपाती लोग - जो कि ज्ञानको तो नहीं जानते और कर्मनयमें 
ही खेदखिन्न हैं वे - संमारमें डूबते हैं । 
ओर कितने ही लोग झात्मस्वरूपको यथार्थ नहीं जानते तथा सर्वथा 
एकान्तवादी मिथ्यादष्टियोंके उपदेशसे अथवा अपने आप ही अन्तरंगमें 
ज्ञानका स्वरूप मसिथ्या प्रकारसे कल्पित करके उसमें पक्षपात करते हैं । वे 
अपनी परिस्त तिमें किचित॒मात्र भी परिवतेन हुए बिना अपनेको सर्वेधा 
अ्बन्ध मानते हैं और व्यवहार दर्शनजञानचा रित्र के क्रियाकाण्डको.निरथ्थक 
जानकर छोड़ देते हैं। ऐसे ज्ञाननयके पक्षपाती लोग जो कि स्वरूपका 
कोई पुरुपार्थ नहीं करते और शुभ परिणामोंकी छोड़कर स्वच्छन्दी होकर 
», विपय-कषायमें वर्तंते हैं वे भी संसारसमुद्रमें इवते हैं । 
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मोक्षमार्गी जीव ज्ञानहूप परिणमित होते हुए शुभाशुभ कर्मोको 
(अर्थात्‌ शुभाशुभभावों को ) हेय जानते हैं भौर शुद्ध परिणति को ही उपादेय 
जानते हैं । वे मात्र श्रशुभ कर्मो को ही नहीं किन्तु शुभ कर्मो को भी छोड़कर, 
स्वरूप में स्थिर होने के लिये निरंतर उद्यमी रहते हैं - वे संपूर्णा स्वरूपस्थित 
होने तक पुरुषार्थ करते ही रहते हैं। जबतक पुरुषार्थ की श्रपूर्णाता के 
कारण शुभाशुभ परिणामों से छूटकर स्वरूप में सम्पूर्णंतया स्थिर नहीं हुभा 
जा सकता, तबतक -श्रान्तरिक-अालम्बन (अन्तःसाधन ) तो शुद्ध परिणति 
स्वयं ही है, तथापि आन्तरिक-आलम्बन लेनेवाले को जो बाह्य आलम्बन- 
रूप होते हैं ऐसे (शुद्ध स्वरूप के विचार झादि) शुभ परिणामों में वे जीव 
हेयबुद्धि से प्रवर्तते हैं, किन्तु शुभ कर्मो को निरर्थक मानकर उन्हें छोड़कर 
स्वच्छन्दतया अशुभ कर्मों में प्रवृत्त होने की बुद्धि कभी नहीं होती । ऐसे 
एकान्त अ्रभिप्राय रहित जीव कर्मो का नाश करके, संसार से निवृत्त 
होते हैं । 

कलश १११ पर प्रवचन 

इस कलश में कर्मनय व ज्ञाननय का अन्तर स्पष्ट करते हुए दोनों 
नयों के पक्षपातियों को श्रज्ञानी कहा है, क्योंकि कर्मेतय का पक्षपाती शुभ- 
क्रिया में अठका है। वह शुभक्तिया को ही अपना कर्म यानि कतंव्य मान 
बैठा है एवं ज्ञाननय का पक्षपाती वातें तो बड़ी-बड़ी करता है, किन्तु जीवन 
में स्वच्छन्दतया वर्तता है । एक जड़क्रिया में मग्न है श्रौर दूसरा स्वच्छन्दता 
के पोषण में, अतः यहाँ श्राचारय कहते हैं कि-- 

शुभभाव का श्रालम्बत लेनेवाला या शुभभाव का पक्षपाती पुरुष भी 
संसार-सागर में डूबेगा, क्योंकि वह यह नहीं जानता कि मैं स्वभाव से सदा 
चैतन्यमूरति भगवान हुँ। अहाहा“““““*! राग का आालम्बन लेनेवाला 
अपने राग रहित त्रिकाली शुद्धस्वरूप को नहीं जानता, उसका अ्रनुभव नहीं 
करता, इसकारण वह भवसमुद्र में डूबेगा । तथा ज्ञाननय के पक्षपाती 
पुरुष भी भवसमुद्र में डूबेंगे, क्योंकि वे भी बाहर से मात्र ज्ञान की बातें 
ही बातें करते हैं, भ्रन्तरंग में अत्यन्त निरुद्यमी - मन्दउच्यमी हैं श्रौर स्वच्छन्दी 
हैं। स्वरूप की प्राप्ति के लिए अ्रन्तर सन्मुखता का किचित्‌ भी पुरुषार्थ 
नहीं करते । प्रमादी होकर विषय-कषाय में वर्तंते हैं । शुद्ध चेतन्‍्य का तो 
विचार तक नहीं करते और शुभ से दूर रहते हैं । स्वच्छन्दता से अशुभ में 
रहते हुए कोरी ज्ञान की बातें बनाते हैं । वे भी नियम से संसार-सागर में 
डूबेंगे । 


जे 
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जिनको भअन्तरंग में चैतन्यस्वभाव में एकाग्र होने की ओर भुकाव 
तो हुआ नहीं, केवल वाहर-बाहर से ज्ञान की वातें करते हैं, वे नियम से 
सिथ्यादृष्टि हैं। तथा जो स्वभाव में दृष्टि की एकाग्रता का विचार तो 
करते हैं, किन्तू जिन्होंने स्वरूप का प्रत्यक्ष आस्वाद नहीं किया, वे भी 
सम्यक्त्व सन्मुख मिथ्यादृष्टि हैं। यहाँ दो प्रकार के जीव लिए हैं -- एक 
शुभराग की क्रिया में धर्म माननेवाले और दूसरे ज्ञान को मात्र कोरी बातें 
करतेवाले । एक शुभराग को अनेक क्रियाश्रों में कक करके मिथ्यात्वसहित 
होने से संसार में डूबते हैं तथा दूसरे पुरुषार्थरहित प्रमादी होकर विपय- 
कपाय में स्वच्छन्द वर्तते हुए संसार समुद्र में ड्वेंगे । 


अब कहते हैं कि - जो जोव स्वयं निरन्तर ज्ञानहप होकर ज्ञान- 
स्वभाव से परिरामतते हुए अ्रन्य काय नहीं करते और कभी भी प्रमाद के 
वश भी नहीं होते, वे जीव विश्व के ऊपर तरते हैं श्रर्थात्‌ उनका मोक्ष हो 
जाता है । | 

अन्तर में झात्मा स्वभाव से सदेव ज्ञानानंदस्वभावी-परमानन्द- 
स्वभावी विराजमान है, पर्याय में उसकी दृष्टि-जञान व रमणतारूप होना - 
परिणमना ही उसका ज्ञानरूप परिणमन है । यहाँ कहते हैं कि जो जीव 
जानरूप परिणमता हुआ कर्म नहीं करता, वह भवसमुद्र से [तर जाता है । 
जानती कर्म नहीं करता, इसका अर्थ यह है कि अनुभव के काल में ज्ञानी 
के वुद्धिपुवंक राग नहीं होता तथा ज्ञानी को वर्तमान केमजोरी के कारण 
जो राग होता है, उसका भी वह कर्ता नहीं है। भ्र्थात्‌ उसके अशिप्राय में 
से पर के व राग के कतृ त्वभाव का अभाव हो गया है| पर में व राग में 
अब उसके एकत्व व स्वामित्व नहीं रहा, इसकारण अ्रव वह कर्म का कर्ता 
नहीं है। राग के वशीभूत होकर वह मिथ्यात्व में नहीं जाता । इसतरह 
निरंतर स्वरूप में उच्यमशील रहकर एवं प्रमादरहित होकर संसार से तर 
जाता है। जो स्वरूप में कूकता है, उसमें लीन होता है तथा उसी में 
उद्यमवंत रहता है, प्रयत्तशील रहता है वह मोक्षमार्गी है । तथा जो स्वरूप 
से विमुस है, वह मिथ्यादृष्टि है, संसार-सागर में डूबनेवाला है । 


गाथा १११ के भावाथे पर प्रवचन 


देखो, यहाँ सर्वथा एकान्त अभिप्राय का निषेध किया है, क्योंकि 
सर्वेथा एक्रान्त अभिप्राय मिथ्यात्व है। “निश्चय से भी लाभ होता है और 


' व्यवहार से - राग से भी लाभ होता है! - ऐसो अनेकान्त की व्याख्या 
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करना ठीक नहीं है । यह अनेकान्त नहीं है, बल्कि यह तो भिथ्या अ्रनेकान्त 
है । अनेकान्त तो यह है कि व्यवहार से यानि शुभराग से वन्ध ही होता है, 
मोक्ष नहीं तथा निश्चय से - शुद्धपरिण॒ति से मोक्ष ही होता है, वन्ध नहीं, 
यहो सम्यक्‌ अनेकान्त है । 

तथा राग - व्यवहार साधन व निश्चय - शुद्ध परिणति साध्य - यह 
मान्यता भी एकान्त है, मिथ्यात्व है। इसकारण इसका भी यहाँ निषेध 
किया है । 

प्रश्व :---यदि व्यवहार को साधन नहीं कहोगे तो क्‍या लोग 
स्वच्छन्दी नहीं हो जावेंगे ? 

उत्तर :--भरे भाई ! जिसको भव का भय है और श्रन्तर में मुक्त 
होने की भावत्ता जागृत हुई है, वह स्वच्छन्दी कँसे होगा ? जिसे प्रात््मा 
की आराराधना करने का भाव प्रगट हुआ है, जो मिरन्तर आत्मोपलब्धि के 
प्रयत्त में ही रहता है, वह स्वच्छन्दी कंसे हो सकता है ? नहीं होगा । 

हाँ, कुछ लोग जो परमार्थभूत परमानंद स्वरूप श्रपने न्ात्ता-दुष्टा 
स्वभावी श्रात्मा को तो जानते नहीं हैं श्रौर आ्ात्मज्ञानशुन्य व्यावहारिक 
दर्शन-नान-चा रित्ररूप क्रियाकाण्ड के आ्राडम्बर में ही तत्पर रहते हैं । महीना- 
महीना के उपवास करते हैं, भक्ति में भगवान से मोक्ष माँगते हैं, सामायिक 
प्रतिक्रमण करते हैं, दश-दश घंटों तक शास्त्रवाचन करते हैं, स्तोत्रादि के 
पाठ करते हैं, घंटों पूजा करते हैं और इस रागसहित क्रियाकाण्ड को ही 
मोक्ष का कारण मानते हैं, श्रतः इसी में तत्पर रहते हैं, उसी का पक्षपात 
करते हैं । वे कहते हैं कि इसी व्यवहार से कभी न कभी अवश्य ही निश्चय 
प्रगट होगा । ऐसी श्रद्धा व प्रतीति से व्यवहार रत्तत्रय के शुभराग में अटके 
रहते हैं । वे कहते हैं एवं मानते भी हैं कि श्रशुभ से तो शुद्ध दशा प्रगट नहीं 
होगी, किन्तु शुभ करते-करते तो एक दिन शुद्धोपयोग अ्रवश्य प्रगट हो 
जावेगा - यही जानकर वे ब्रत-नियम तप, शील, दान, भक्ति, पूजा श्रादि 
शुभभाव सें कष्ट सहकर भी तत्पर रहते हैं । 

ऐसे लोग एकान्तरूप से कर्मनय के पक्षपाती हैं, श्रतः मिथ्या्ष्टि हैं, 
कर्मनय के पक्षपाती लोग, जो आआरात्मज्ञान को तो जानते नहीं हैं और कर्मंतय 
में ही खेद-खिन्न होते हैं, वे संसार में डूबते हैं । 

देखो, शुभराग खेदरूप है - दुःखरूप है, क्योंकि वह आत्मा को 
निराकुल शान्ति को भंग करता है । शुभभाव में भगवान आत्मा की शान्ति 
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का क्षय होता है । इसलिए जो शुभराग के पक्षपाती हैं, वे संसार-सागर में 
ड्वते हैं । 


यह तो व्यवहाराभासी क्रियाकांडी मिथ्यारष्टि की अ्रपेक्षा से कथन 
किया । अ्रव निश्चयाभासी-मिथ्यादष्टि ज्ञानंतयावलम्बी कैसी-कंसी भूल 
करता है, इसकी चर्चा करते हैं । 


जाननय के पक्षपाती अ्रन्य कुछ लोग ऐसे भी हैं, जिन्हें न तो शात्मा 
का अनुभव हुआ है और न आत्मा के यथार्थ स्वरूप को ही जानते-पहचानते 
। उन्हें यह भी खबर नहीं हैं कि वर्तमान में आत्मा रागसहित विकारी 
है, स्वभाव की दृष्टि से देखें तो उस विकार ने आत्मा का स्पर्श भी नहीं 
किया है । इन सब से अभ्रनभिजञ्ञ होते हुए मात्र ज्ञाननयावलम्बी लोग या 
तो .सी के द्वारा निश्वयनय को मुख्यता से की गई कथनी को सुनकर 
अथवा स्वयं अपने मन से वर्तमान विकारी पर्याय को ही श्रवन्धस्वभावी 
मानकर आत्मा के स्वरूप की अन्यथा कल्पना कर लेते हैं । श्रपती राग- 
हष जनित विषय-कषाय की परिणति में किचित्‌ कमी एवं श्रात्मा में जरा 
सी भी निर्मलता आये बिना अपने को सर्वथा अबंध मानते हैं तथा व्याव- 
हारिक दर्शन-आान-चा रित्र की क्रियाशों को निरर्थक जानकर छोड़ देते हैं, 
वे श्रज्ञानी हैं - मिथ्यारृष्टि हैं । 


अहा 7 ! अपनी परिणति में जैसा का तैसा ही विषय-कपाय 
का सेवन करते रहते है, आत्मा के स्वरूप की ओर भुकने का विचार तक 
नहीं करते और “में वन्‍्ध नहीं है” - ऐसा मानकर व्यवहार के श्राचरण 
को भी निरर्थक जानकर छोड़ देते हैं । ऐसे व्यक्तियों का जीवन पापमय 
ही रहता है, क्योंकि वे शुद्धस्वभाव की श्रोर तो भ्रतीति पूर्वक ढलते नहीं हैं 
और शुभ को छोड़ दिया है, इसकारण अशुभ में हो - विषय-कषाय में ही 
मग्न रहते हैं । 


इसतरह जाननय के एकान्त पक्षपाती लोग श्रात्मा' की कोरी वातें 
ही बातें करते हैं । शुद्धल्वरूप में ढलने का पुरुषार्थ नहीं करते तथा शुभभाव 
को छोड़कर स्वेच्छाचारी बनकर निरंकुशपने विषय-क्रपाय में वत्तेते हैं । 
अहा।।।* ! जिनके स्वरूप के श्रद्धान-ज्ञान व आचरण सम्बन्धी अशुद्धता 
तो टली नहीं है और जो मात्र कोरी आत्मा की वातें करते हैं - ऐसे लोग 
ससार-समुद्र में ही डूबते हैं । 
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श्रीमद्‌ राजचंद्र ने भी कहा है-- 


“कोई क्रियाजड़ थई रहा, शुष्कज्ञान मा कोई, 
माने मारग मोक्ष नो, करुणा उपजे जोई।॥॥” 
निश्चय के कथन से ऐसा नहीं समभना कि शुभभाव को छोड़कर 
श्रशुभ करने को कहा गया है। तथा यदि अशुभभाव छोड़ दिया है, तो 
ऐसा भी नही समझना कि - शुभ से घीरे-धीरे निश्चयधर्म प्रगट होगा । 


ग्रभिप्राय यह है कि निश्चयस्वरूप निज शुद्धात्मा के विचार एवं 
उसी का लक्ष्य किए बिना भ्रर्थात्‌ अन्तर में ढले बिना केवल बाह्य क्रिया 
करने से या आचरणा में शिथिल (भ्रष्ट) होकर आत्मा की कोरी बातें 
करने से जीव ससार में ही डूबते हैं । 


श्रब तीसरे प्रकार के मोक्षमार्गी जीवों की वात करते हैं-- 

देखो, पण्डित जयचंदजी यहाँ स्पष्ट करते हैं कि - मोक्षमार्गी जीव 
शुद्धतापने से रहता हुआ, शुद्धोपयोगरूप से परिशमत्ता हुआ शुभाशुभ कर्म 
को हेय जानता है | शुभ व अशुभ दोनों को हेय जानता है । शुभ से श्रात्मा 
को लाभ होगा -ज्ञानी ऐसा भी नहीं मानते, तथा विषय-कषाय के 
परिख्ाम में भी उत्साहित होकर नहीं जुड़ते । वर्तमान पुरुषार्थ की कमजोरी 
से समता नहीं रह पाती, इसकारण ज्ञानी का राग-ह् पमय श्राचरण हो 
जाता है, किन्तु वे इस प्रवृत्ति में स्वच्छुन्दतापूर्वक श्राचरण नहीं करते । जो 
यह राग हुआ उसे उपादेय नहीं मानते । यदि उस राग-ं प में इष्टा निष्ट 
बुद्धि हो तो वह मिथ्यात्वभाव है । यदि उनके ऐसी बुद्धि या विचार हो कि 
विपयों में सुख है, तो वह मान्यता मिथ्यात्व है । 

धर्मी जीव जब स्वभाव में नहीं टिक पाता, तब उसे राग आता है, 
किन्तु वह उस राग को हेय जानता है तथा शुद्ध परिणति को उपादेय 
मानता है। वह न केवल अशुभ कर्म को, वल्कि शुभ कर्म को भी छोड़कर 
स्वरूप में रमणाता करता है। ज्ञानी शुभभाव को छोड़कर अशुभभावरूप 

स्वच्छन्द प्रवृत्ति कभी नहीं करता । जबतक स्वरूप में स्थिर रहा जा सके, 

तवतक पूरी ताकत से स्वरूप में टिकने का ही सतत प्रयत्न करता है, स्वरूप 
में रहने के लिए ही उच्चमशील रहता है । 

यदि पुरुपार्थ की कमी के कारण उपयोग सम्पूर्ण रूप से स्वभाव में 
* नहीं टिक पाता तो शुभ परिणामों में - ब्रत, तप, भक्ति, स्वरूप का 
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चिन्तत्-मनन, उसी का विचार-चर्चा-वार्ता, तीर्थयात्रा, दानादि शुभ क्रिया- 
कलापों में प्रवतेता है; किन्तु इन्हें उपादेय नहीं माचता। पापभाव से 
बचने के लिए हेय बुद्धि से प्रवृत्ति करता है । 


दोनों को ही बन्ध का कारण जानता है, इस कारण उसमें उसे सुख 
बुद्धि नहीं होने से शुभ को भी छोड़कर शुद्धोपयोग रूप परिणमता है, 
किन्तु शुभ को छोड़कर अशुभ में नहीं जाता । ज्ञानी को स्वच्छन्दी होने की 
कभी भावना भी नहीं होती । ज्ञानी को भी शुभाशुभ भाव यथासंभव आते 
हैं, तथापि यहाँ स्वच्छन्द प्रवर्तेत करने का निषेघ किया है । 


कुछ लोग ऐसे भी होते हैं जो ज्ञान की वड़ी-बड़ी वातें भी करते रहते 
हैं तथा व्यभिचार एवं लम्पटता का सेवन भी करते हैं तथा कहते हैं कि - 
“हमारे क्या ? यह तो जड़ शरीर की क्रिया है, इन्द्रियाँ श्रपना काम करती 
हैं, हमें इससे क्या ? ये तो जड़ हैं, जड़ जड़ का काम करता है, चेतन का 
उनसे क्‍या सम्बन्ध ? 


उनसे आचार्य कहते हैं कि भाई ! ऐसे विचार रखनेवाले स्वच्छन्दी 
हैं। वे लोग अवश्य ही संसार-सागर में ड्बनेवाले हैं, क्योंकि यह अनर्गल 
स्वच्छुन्द कपायप्रवृत्ति है। ज्ञानी तो ऐसे एकानन्‍्त अभिप्राथ से रहित 
होते हैं । 

अब कहते हैं कि - ऐसे ज्ञानी जीव जो एकान्त अभिष्राय से रहित 
हैं तथा जिनकी दृष्टि में श्रानन्द का ताथ चैतन्य महाप्रभु भ्रा गया है और 
उसके भ्राश्नय से जिनकी परिणति निर्मल हो गई है, वे कर्म का नाश करके 
संसार-समुद्र से तिरते हैं । 


आत्मा अपने शुद्ध चंतनन्‍्यस्वभाव के आश्रय से जितनी शुद्धता प्रगट 
करता है, उतना पर्याय में शुद्ध हो जाता है; परन्तु जबतक शुद्ध परिण॒ति 
न हो, तबतक उन्हें पुण्य-पाप का भाव आता है, किन्तु उसमें उन्हें हेय बुद्धि 
है, अर्थात्‌ शुभाशुभ भाव में ज्ञानी को श्रादर का भाव नहीं है, सुख बुद्धि 
या आत्म बुद्धि नहीं है। शुभ का व्यवहार भी आता है और कदाचित्‌ 
अशुभ का व्यवहार भी आता है, किन्तु उसमें ज्ञानी को किचितू भी रुचि 
नहीं है । 

यह समझे बिला अज्ञानी जीव चौरासी के अवतार घर-घर कर 
संसार में रखड़ा है। देखो, यहाँ बड़ा करोड़पति सेठ हो भ्रौर मर करके 
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कुत्ती के पेट में जाकर जन्म ले सकता है, क्‍योंकि स्वरूप की दृष्टि तो हुई 
नहीं है, और अशुभ प्रवत्ति को छोड़ता नहीं है। निरंतर माया, कपट, 
कुटिलता के भावों में रचा-पचा रहना है, तो इसका फल तो यही है । 
अशुभ भावों का फल भ्रन्य प्रकार कैसे हो सकता है ? 


अतः यहाँ कहते हैं कि एकान्त श्रभिप्राय से रहित होकर जो शुद्धात्मा 
की श्रद्धा करते हैं, उसी में स्थिर होने जमने-रमने का प्रयत्न करते हैं वे ही 
कर्मो का नाश करके संसार से निवत्त होते हैं । 


अब पुण्य-पाप अधिकार को पूर्ण करते हुए आचायंदेव ज्ञान की 
महिमा करते हैं :-- 


( मन्दक्रान्ता ) 
भेदोन्मादं भ्रमरसभराजच्नाटयत्पीतमोहं 
मुलोन्मुलं सकलसपि तत्कर्म कृत्वा बलेन । 


हेलोन्मीलत्परमकलया साधंमारब्धकेलि 
ज्ञानज्योति: कवलिततम: प्रोज्जजुस्मभे भरेरशा ॥११२॥।॥। 


इति पुण्यपापरूपेण द्विपान्नीभुतमेकपात्रीभुय कम निष्क्रांतस । 
इति श्रोमदमृतचन्द्रसुरिविरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मस्यातो 
पुष्यपापप्ररूपकः तृतीयोंकः ।। 


श्लोकार्थ :--[ पीतसोहं | मोहरूपी मदिरा के पीने से, [ भ्रम-रस- 
भरात्‌ भेदोन्‍्मादं नाटयत्‌ | भ्रमरस के भार से (प्नतिशयपनेसे) शुभाशुभ 
कर्म के भेदरूपी उन्‍्माद को जो नचाता है [ तत्‌ सकलम्‌ श्रपि कर्म ] 
ऐसे समस्त कर्म को [| बलेन ] अपने बलद्वारा [ मूुलोन्मूल कृत्वा | समूल 
उखाड़कर [ ज्ञानज्योति: भरेण् प्रोज्जजुम्भे ] अत्यन्त सामथ्येयुक्त ज्ञान- 
ज्योति ऐसी है कि जिसने [ कवलिततस: | अ्रज्ञानरूपी अन्धकार का ग्रास 
कर लिया है श्रर्थात्‌ जिसने अज्ञानरूपी अन्धकार का नाश कर दिया है, 
[हेला-उन्मिलत ] जो लीलामात्र से ( सहज पुरुषार्थसे ) विकसित होती 
जाती है और [परमकलया सार्धम्‌ श्रारब्धकेलि | जिसने परम कला भ्रर्थात्‌ 
केवलज्ञान के साथ कीड़ा प्रारम्भ की है ऐसी वह ज्ञानज्योति है। (जबतक 
सम्यग्दष्टि छुदमस्थ है, तबतक ज्ञानज्योति केवलजञान के साथ शुद्धनय के 
बल से परोक्ष क्रीड़ा करती है, केवलज्ञान होनेपर साक्षात्‌ होती है ।) 
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भावार्थ :--भ्रापको (ज्ञानज्योति को) प्रतिबन्धक कर्म (भावकर्म ) 
जो कि शुभाशुभ भेदरूप होकर नाचता था और ज्ञान को भुला देता था 
उसे अ्रपनी शक्ति से उखाड़कर ज्ञानज्योति सम्पूर्ण सामर्थ्य सहित प्रकाशिंत 
हुई । वह ज्ञानज्योति अ्रथवा ज्ञानकला केवलज्ञानरूपी परमकला का अंश 
है तथा वह केवलज्ञान के सम्पूर्ण स्वरूप को जानती है श्रौर उस ओर प्रगति 
करती है, इसलिये यह कहा है कि 'ज्ञानज्योति ने केवलज्ञान के साथ कीड़ा 
प्रारम्भ की है ।' ज्ञानकला सहजरूप से विकास को. प्राप्त होती जाती है 
भौर अन्त में वह परमकला श्रर्थात्‌ केवलज्ञान हो जाती है | 


टीका :--पुण्य-पापरूप से दो पात्रों के रूप में नाचनेवाला कर्म एक 
पात्ररूप होकर (रंगभूमि में से। बाहर निकल गया । 


भावार्थ :--यद्यपि कर्म सामान्यतया एक ही है, तथापि उसने पुण्य- 
पापरूपी दो पात्रों का स्वांग धारण करके रंगभूमि में प्रवेश किया था । 
जब उसे ज्ञान ने यथार्थतया एक जान लिया, तब वह एक पाच्ररूप होकर 
रंगभूमि से बाहर निकल गया, और नृत्य करना बन्द कर दिया । 


श्राश्रय, कारश, रूप, सवादसुभेद विचारि गिनें दोऊ न्‍्यारे, 
पुण्य रु पाप शुभाशुभभावनि बन्ध भये' सुखदु.खकरा रे । 
ज्ञान भये दोकऊ एक लखे बुध श्राश्रय आदि समान विचारे, 
न्धके कारण हैं दो रूप इन्हें तजि जिनमुनि मोक्ष पधारे | 
इस प्रकार श्री समयसार की (श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यदेवप्रणीत 
श्री समयसार परमागम की) श्रीमद श्रमृतचन्द्राचार्यदेवविरचित आात्म- 
ख्याति नामक टीका में पुण्य-पाप का प्ररूपक तीसरा अंक समाप्त हुआ । 


कलश ११२ पर प्रवचन , 

श्रहाहा ४४४“ ! देखो, यहाँ आचायें कहते हैं कि जो व्यवहार 
रत्नन्नय के शुभभाव को भला और अशुभभाव को बुरा कहते हैं, दोनों में 
भेद डालते हैं या भ्रन्तर देखते हैं, वे उन्मत्त हैं । मूल श्लोक में आचाये कहते 
हैं कि “पीतमोहं, भ्रमरसभरात्भेदोन्‍्मादं॑ नाटयत्‌” अर्थात्‌ जिसने मोहरूपी 
मदिरा पी ली है, वह भ्रम के रस के भार से शुभाशुभ कर्म के भेदरूपी 
उन्माद को प्रगट करता है । पुण्य ठीक है व पाप ठीक नहीं है - पुण्य-पाप 
में कल भेद, डालकर जो अपने भ्जज्ञान को प्रदर्शित करते हैं, उन्हें यहाँ पायल ' 
कहा है । ह । 
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अ्रनादि से श्रज्ञानवश चित्त में ऐसी धारणा जम रही है कि व्यवहार 
से निश्चय होता है, शुभभाव से धर्म होता है, शुभभाव में जो कषाय की 
मन्दता होती है, उससे घर्मलाभ होता है; किन्तु आचाये कहते हैं कि - 
ऐसा माननेवाले मोहरूपी शराब पीकर पागल हो गये हैं।  - 


प्रश्न :--यहाँ कोई कहता है कि - “व्यवहार से भी धर्म होता है 
श्रौर निश्चय से भी होता हैं” - ऐसा मानने में क्या बाधा है ? ऐसा नहीं 
मानने से तो एकान्त हो जाएगा। प्रमाणज्ञान करना हो तो व्यवहार व 
निश्चय दोनों से ही घर्म की प्राप्ति होती है - ऐसा मानना चाहिए न ? 


उत्तर :- भाई ! तुमने प्रश्न में यह प्रमाणज्ञान करने की जो बात 
कही सो ठीक है, किन्तु ज्ञान करने की बात तुम कहते ही कहाँ हो ? शुभा- 
शुभभाव जानने लायक हैं - ऐसी तुम्हारी मान्यता ही कहाँ है । तुम पुण्य- 
पाप के सम्बन्ध में ऐसा कहते हो कि - 'पुण्य से धर्म होता है और पाप से 
घर्म नहीं होता । शुभभाव से शुद्धता होतो है श्रौर अशुभभाव से शुद्धता 
नहीं होती' - ऐसा जो तुम भेद डालते हो, वह ठीक नहीं है । दोनों ही नय 
मान्न जानने लायक हैं, करने लाय+ नहीं । 


जव निश्चय से आ्रात्मा स्वरूप के आश्रय से निविकार स्वसम्वेदन 
प्रत्यक्ष का अनुभव करता है, तब सम्यग्दर्शन प्राप्त होता है । उस काल में 
जो व्यवहार होता है, उसे वह केवल जानता है। जानने में कोई बाघा 
नहीं है। जो राग होता है, उसे हेयरूप जानता है । यह प्रमाराज्ञान है । 
व्यवहार होता ही नहीं है, ऐसा नहीं है । जबतक पूर्ण वीतरागता न हो 
तबतक व्यवहार यथास्थान होता है, भ्राता है, किन्तु उससे निश्चयधर्म 
प्रगट नहीं होता । उस्ते मोक्ष का साधन मानना तो मोहरूपी मदिरा का पान 
करने जैसा है, नितान्त पागलपना है । कर्म घर्मे का साधन कैसे हो सकता 
है ? नहीं हो सकता । यह बात तो पहले भी श्रा चुकी है कि शुभाशुभभाव 
रूप कर्म मोक्षमार्ग का घातक है, विष्न करनेवाला है, विरुद्ध स्वभावी है 
तथा स्वयं बन्च का कारण है। जो बन्ध का कारण है, वही मोक्ष का 
कारण कैसे हो सकता है ? 


भाई ! शुभ से भी घर्म होता है व शुद्ध से भी होता है - ऐसा 
अनेक तिपना माननेवाला तो दोनों (स्वभाव-विभाव) को एक माननेवाला 
होने से एकान्तमिथ्यात्वकूपी मदिरा का पान करके पागल हो रहा है । 
ऐसा यहाँ कहा गया है । 


२०२ ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग ५ 


श्रव कहते हैं कि जिसने उक्त समस्त कर्म को श्रर्थात्‌ शुभाशुभ भावों 
को शआत्मवल से उखाड़कर फेंक दिया है, वह धर्मी है। आत्मबल से अर्थात्‌ 
शुद्ध चेतन्य स्वभाव के आश्रय के बल से पुण्य-पाप को मूल से नाश करने- 
वाला व्यक्ति ही धर्मात्मा है। श्रात्मबल का श्र्थ यह नहीं है कि जब कर्म 
मंद पड़े तव धर्म प्रगट होगा, किन्तु स्वभाव के श्राश्रय के पुरुषार्थ से कर्मों 
का नाश करना ही झात्मवल का सही अर्थ है । 


प्रश्न :-यहाँ कोई प्रश्न करे कि - “जिस समय जो पर्याय होनी 
होगी, उस समय वही होगी, उसमें कोई फेर-फार कंसे कर सकेगा ?” जब 
ऐसा है तो फिर इसमें आत्मबल या पुरुषार्थ कहाँ रहा ? 


उत्तर :--वापू ! जिसको श्रन्तर में ऐसी श्रद्धा हुई हो कि “जिस 
समय जो होना होगा, उस समय वही होगा” उसकी दृष्टि तो त्रिकाली 
ज्ञायक के सन्‍्मुख हो जाती है, और यह ज्ञायक सन्मुख दृष्टि का हो जाना 
ही पुरुषार्थ है। अ्रह्महा*०«*“ ! मैं एक शुद्ध ज्ञायकस्वभावी हूँ - ऐसी 
दृष्टि के पुरुषार्थे में जिस समय जो होता है, ज्ञान मात्र उसको जानता है. 
ज्ञाता रहता है । जो होता है, उसे पलटने का या उसके कतृ त्व का अभि- 
प्राय उसके नहीं होता । 


ज्ञानी ने पराश्षयरूप समस्त कर्म को स्वाश्रय के बल से मूल से ही 
उखाड़ फेंका है । जो वक्ष मल से न उखड़े तो पत्ते तोड़ देने पर भो अल्प- 
काल में पुनः हरा-भरा हो जाता है, किन्तु यदि वृक्ष को जड़ से उखाड़ 
दिया जावे तो कितना ही पानी-खाद दिया जाय, पुनः हरा-भरा नहीं हो 
सकता । उसीप्रकार यहाँ कहते हैं कि जिसने अपने पृण्य-पाप रूप समस्त 
कर्म को स्वरूप के प्राश्नय से मूल से ही उखाड़ दिया हो श्रर्थात्‌ अ्रभिष्राय 
में से ही जिसने कतृ त्व की मान्यता को नष्ट कर दिया हो उसके नवीन 
कर्मो का बन्धन नहीं होता और पुराने कर्म भी अल्पकाल में नष्ट हो 
जाते हैं । 

जिसको वस्तुस्वरूप की श्रद्धा का ठिकाना न हो और बाहर में ब्रत, 
तप, नियम घारण करे तो वे सब वालब्रत व बालतप हैं । ऐसे कहने से 
यदि किसी को क्लेश पहुंचे तो क्षमा करना। भाई ! तेरा आत्मा भी 
.. स्वरूप से भगवान है, हमारा साधर्मी है। यदि पर्याय में मिथ्या श्रद्धान 
' का दोष है तो उसके लिए कोई क्‍या कर सकता है ? वस्तुस्थिति तो जो 
दै सो है, उसमें भी कोई क्या कर सकता है ? सत्य को सुनने-तमभने व 


पचाने की शक्ति प्रगट करना चाहिए, क्योंकि तत्त्व के विरोध का फल 
बहुत कड़वा होता है। हमको ऐसे प्रारियों के प्रति विरोध नहीं होना 
चाहिए। हमको तो सब जीवों के प्रति मैत्रीभाव है, क्योंकि सब जीव 
अन्तर में शक्ति श्रपेक्षा से तो भगवान हैं न ? पर्याय में जो भूल है, वह तो 
स्वरूप के आश्रय से निकल जानेयोग्य है । 


यहाँ कहते हैं कि - पुण्य-पाप के भावरूप कर्मों को मूल से उखाड़- 
कर ज्ञानज्योति शत्यन्त सामथ्यें सहित प्रगट हुई है । अरह्ाहा'"**** ! जिसे 
चेतन्यसूये का प्रकाश प्रगट हुआ है, उसने श्रज्ञानहप अंघकार का नाश 
किया है | इसमें क्‍यों उत्साहित होते हो ? भाई ! वस्तु की एवं जगत की 
यथार्थ स्थिति को स्वीकार कर ! 


भगवान शभ्रात्मा चेतन्यबिम्ब ज्ञायकस्वभावी प्रभु है। उसका श्राश्रय 
लेकर जिसने पुण्य-पाप के भाव को मूल से ही नष्ट कर दिया है तथा ज्ञान- 
ज्योति प्रगट करली है, फलस्वरूप पुण्य-पाप के संतापरूप - क्लेशरूप - दुःख 
रूप स्वाद को छेदकर भगवान श्रात्मा के भ्राश्रय से चैतन्य के निराकुल आ्रानन्द 
का स्वाद भाया है, भ्रन्तर में सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्ररूप निर्मेल चेतन्य की 
परिणति प्रगट हुई है, वह ज्ञानी है। भ्रहाहा”” “! वस्तु तो भ्रखण्ड 
चैतन्य ज्योतिरूप थी ही, उसका आश्रय लेने से शुभाशुभ कर्म को छोड़कर 
वर्तमान पर्याय में भी ज्ञानज्योति निर्मल हो गई है, श्रर्थात्‌ शुद्ध रत्नत्रयरूप 
मोक्षमार्ग प्रगट हों गया है। भ्रात्मा के स्वभाव में जहाँ शुद्धोपयोगरूप 
अतिशय सामथ्ये प्रगट हुई, जहाँ वीये का स्फुरण हुआ, वहाँ हीन पुण्य-पाप 
का भाव तो मूल से छिंद ही गया है, व्यवहार-रत्तत्रय का शुभभाव भी 
नष्ट हो गया और शुद्ध रत्नत्रयरूप वीतराग-परिणति उत्पन्न हो गईं। 


स्वभाव के सन्‍्मुख तथा विभाव से विमुख होनेपर व्यवहार-रत्नत्रय 
के राग से भी विमुख होकर ज्ञानज्योति अत्यन्त सामथ्ये सहित प्रगठ हुई । 


अब ज्ञानज्योति की विशेषता बतलाते हैं कि “कवलिततम:” अर्थात्‌ 
वह शानज्योति भ्रज्ञानरूपी भ्रंघकार को निगल गई है, भ्र्थात्‌ उसने अज्ञान 
का नाश कर दिया है । 


देखो; पुण्य-पाप का भाव अज्ञानमय है, क्योंकि उसमें ज्ञानज्योति 
नहीं है । यहाँ अज्ञान का ञ्र्थ मिथ्यात्व नहीं है, किन्तु पुण्य-पाप के भाव में 
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ज्ञान की या चेतन्‍्य की किरण नहीं है - इस कारण वह अज्ञानमय है । 
ज्ञानज्योति ऐसे अज्ञानरूप अंघकार को निगल गई है । शुभभाव मोक्षमार्गी 
को होता है, किन्तु “शुभ से घर्म होगा व अशुभ से नहीं होगा” - ऐसी 
मान्यतारूप श्रज्ञान का उस ज्ञानज्योति ने नाश किया है । 


अब दूसरी विशेषता बतलाते हुए कहते हैं कि - वह ज्ञानज्योति 
लीलामात्र से ( सहजपुरुषार्थ से ) उघड़ती या विकसित होती जाती है। 
लीलामात्र से भ्र्थात्‌ श्रन्तर में रमण करते-करते, आत्मा में आनन्द की 
मौज करते-करते वह ज्ञानज्योति विकसित होती जाती है । तथा सहजरूप 
से क्षण-प्रतिक्षण निर्मल होती हुईं प्रगट होतो जाती है। उसने दुःखरूप 
शुभाशुभभाव को उखाड़कर फेंक दिया है । 


अनन्त तीर्थकरों ने व अनन्त संतों ने भी प्रवाहरूप से यही मार्ग 
बताया है । पिछली गाथाओं में भी यह बात भा चुकी है कि-- 


१. शुभाशुभभाव की रुचिरूप जो मिथ्यात्वभाव है, वह सम्यक्त्व का 
घातक है । 


२. शुभभाव स्वयं बन्धस्वरूप है, 


३. शुभभाव सम्यग्दशेनादि मोक्ष के कारण रूप भाव से विपरीत 
भाव स्वरूप है । 


देखो, सम्यग्दशेनादि अबन्धस्वरूप हैं तथा शुभभाव बन्धस्वरूप है 
एवं शुभभाव की रुचि सम्यग्दशेन घातक है । जो घातक है, वह आत्मा के 
सम्यर्दर्शन भ्रादि में मदद कैसे कर सकता है भाई ? 


जिनवाणी में जहाँ भी शुभ को साधक कहा गया है, वह तो व्यवहा र- 
नय से किया गया आरोपित कथन है। प्रज्ञा-छेनी से श्रात्मा को राग से 
भिन्न करके शुद्धात्मानुभूति का भाव ही वास्तविक मोक्ष का साधक भाव 
है। उस काल में जो पूर्वंचर, सहचर व उत्तरचररूप व्यवहार में शुभभाव 
का प्रवतंन होता है, उसे उपचार मात्र से आरोपित करके साधक कह दिया 
जाता है - वास्तविक वस्तुस्थिति तो यह है । 


.. कलश में जो - “लीलामात्र” कहा है उसका श्र यह है कि - जहाँ 
' अतन्यस्वभाव दृष्टि में आया और उसके भ्रनुभव में स्थिरता व रमणता हुई 
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वहाँ सहज ही आनन्द की दशा विकसित हो जाती है । तथा सहचारीपने 
होनेवाले बाह्य] चारित्र को जो कुछ लोग कष्टसाध्य मानते हैं, उनकी उस 
मान्यता का भी परिहार “लीलामात्र” कहने से हो जाता है। शर्थात्‌ 
ग्रात्मानुभूति के बाद चारित्रदशा सहजसाध्य है, कष्टसाध्य व कष्टकारक 
नहीं । 

्रहाहा “|! धर्मी जीव लीलामात्र से श्र्थात्‌ सहजरूप में आ्रानंद 
की लहरों में क्रीड़ा करता हुआ खेल-खेल में चारित्र दशा प्रगट कर लेता 
है, उसे इसके प्राप्त करने में कोई कष्ट नहीं होता । 


तथा उस ज्ञानज्योति ने “परमकलया सार्घमारव्धक्रेलि/ अर्थात्‌ 
केवलज्ञान के साथ क्रीड़ा प्रारम्भ की है । जहाँतक सम्यररृष्टि छद्मस्थ है, 
तबतक वह ज्ञानज्योति केवलज्ञान के साथ शुद्धनय के बल से परोक्ष कीड़ा 
करती है तथा केवलज्ञान होने पर साक्षात्‌ अनुभव होता है । 


अहाहा ! साधकभाव केवलज्ञानी के साथ परोक्ष क्रीड़ा करता 
है, उसका श्रर्थ यह है कि साधकभाव मिटकर अल्पकाल में केवलज्ञान 
होगा । जिसतरह जब दोज का चाँद उदित हुआ है तो १३वें दिन में पूनम 
का चाँद श्रवश्य उदित होगा, उसीतरह जिसकी मति-श्रुतरूप सम्य्ज्ञान- 
कला उदित हुई है, उसके अल्पकाल में केवलज्ञान की कला अवश्य उदित 
होगी । षट्खण्डागम में कहा है कि - “मति-श्रुतज्ञान केवलज्ञान को बुलाता 
है ।” इसका अर्थ यह है कि अझ्ल्पकाल में केवलज्ञान होगा । 


अरे ! यदि तू शुभभाव में संतोष मानेगा तो इससे चेतन्यरत्न तेरे 
हाथ नहीं आयेगा । मिथ्यात्व के भाव में तो भविष्य के श्रनंत नरक-निगोद 
का भाव पड़ा है। इस भव का निवारण करने का यह एक ही उपाय है 
कि चैतन्यस्वभाव की सन्मुखता करना, स्वभाव का अनुभव करना एवं 
स्वभाव की आनन्ददशा का वेदन करना । जिसने स्वभाव का ज्ञान सम्यक्‌ 
मति-श्रुतज्ञान प्रगट किया है, उसने केवलज्ञान के साथ क्रीड़ा की है, भव 
का अ्रभाव करने का खेल प्रारंभ किया है । मेरी यह साधकदशा - श्रल्पजान 
केवलज्ञान का अंश है। मैं श्रंशी को यानि केवलज्ञान स्वभाव की पूरोता 
को प्रगठ करता हूँ । तात्पर्य यह है कि - शुभभाव या व्यवहार-रत्नत्रय का 
भाव स्वभाव का अंश नहीं है, यह तो विभावभाव है । इससे रहित जो 
भगवान श्रात्मा का श्रद्धान व ज्ञान प्रगट हुआ है, वह स्वभाव का अंश 
है श्र केवलज्ञान स्वभाव की पूणंता है। यह स्वभाव का अंश पुर्णेता के 
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साथ क्रीड़ा करता है। अहाहा““““““! इसका ध्येय द्रव्य है और साध्य 
केवलज्ञान है । 

यह नजानज्योति शुद्धनय के बल से केवलज्ञान के साथ कीड़ा करती 
है । अर्थात्‌ इसने ध्र्‌व को ध्येय बनाकर पूर्णो पर्याय को साध्य बनाया है। 
शुद्धनय के बल से श्रर्थात्‌ शुद्धनय के विषयभूत शुद्धात्मा को ध्येय बनाकर 
शुद्धनय की पूर्णंता रूप केवलज्ञान का उद्यम प्रारंभ किया है । 


जबतक पूर्णता प्रगट नहीं हुईं, तबतक शुद्धनय के विपयभूत शुद्ध- 
द्रव्य का आश्रय होता है तथा पूर्णता हो जानेपर द्रव्य का आश्चय करने 
के लिए कुछ शेष नहीं रहता । श्रर्थात्‌ वहाँ शुद्धनय का कार्य पूर्ण हो 
गया - ऐसा कहा जाता है । इसप्रकार केवलज्ञान की पर्याय प्रगठ होनेपर 
शुद्धनय की पूरुंता हुई - ऐसा कहने में आता है । 

जवतक जान की पर्याय का उपयोग शुद्धनय के विषयभूत शक्रूव 
ग्रात्मद्रव्य में परिपूर्णतया जमता नहीं है, तवतक शुद्धनय की श्रपूर्णाता है 

र्थात्‌ श्रल्पज्ञान है तथा जब ज्ञान का उपयोग शुद्धनय के विषयभूत आत्म- 
द्रव्य में परिपूर्णता से जम जाता है, पलटता नहीं है, ज्ञेय से ज्ञेयान्तर नहीं 
होता है, एक ध्रूव में ही जमा रहता है; तब वह शुद्धनय की पूर्णता है 
अर्थात्‌ केवलज्ञान है । 
श्वीं गाथा में भगवान पूर्णानन्‍द का नाथ त्रिकाली ध्रुव अखण्ड 
एक चेतन्यस्वभावी सत्यार्थ - भूतार्थ वस्तु को शुद्धनय कहा है, सो वहाँ 
शुद्धनय के विषय के साथ श्रभेद करके वस्तु को ही शुद्धनय कहा है । यहाँ 
केवलज्ञान होनेपर शुद्धनय का श्राश्रय पूरा हुआ, फिर इसका आश्रय करने 
का प्रयोजन कुछ रहा नहीं, इस श्रपेक्षा से शुद्धनय_ की पूर्णाता की केवल- 
जान कहा है। आस्रव अधिकार में भी यह वात आ्राती है । भ्वरे भाई ! तू 
उत्साह से एकबार हाँ तो कर, तू इसका विरोध मत करु ! क्योंकि इसका 
विरोध होनेपर तेरा स्वयं का विरोध होता है। जहाँ पुण्यभाव की श्रोर 
भुकाव होता है, वहाँ अपनी ओर का झ्रकाव कम हो जाता है। ... 

53]- अं ! शुद्धभाव के उत्साह में उसकी ही भावना अर्थात्‌ 
रुचि हो जाती है तथा पुण्य की भावना होते ही मिथ्यात्वभाव हो जाता. 
है, जिसका फल संसार है, दुःख है । 

यहाँ कहते हैं कि - चेतन्यस्वभाव की भावना श्रर्थात्‌ एकाग्रतारूप 

*. जो दशा प्रगट हुई है, वह पूर्णा एकाग्रता को साधेगी; क्योंकि इस जीव ने 
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अपने चैतन्यस्वभाव के साथ क्रीड़ा जो प्रारंभ की है न ? इसकारण वह 
पूर्ण एकाग्रता को प्राप्त होगा ही । 


भाई ! यह गजब की बात है, हरेक के हृदय में बैठना कठिन है, 
तथापि जिसका संसार-सागर का किनारा नजदीक आ गया है, उसे जल्दी 
समभ में झा जायेगी । 


मिथ्यारष्टि भले ही व्यवहार,का साधन करता हो, तो भी उसे 
निश्चयनय श्रसाध्य ही हैं । जो पुण्य के प्रेम में भरटका है, वह अ्रसाध्यदशा 
में ही पड़ा है । 


अरे ! वे महा अ्रसाध्य दशा में ( निगोद में ) जावेंगे, जहाँ मात्र 
भ्रक्षर का अनन्तवाँ भाग क्षयोपशमज्ञान है । वहाँ भी श्रात्मवस्तु स्वभाव 
से तो पूर्णानंदस्वरूप परिपूर्ण चेतन्यमय ही है, किन्तु पर्याय में उधाड़ तो 
केवल अ्रक्षर के अनन्तवें भाग मात्र ही है। ग्रक्षर का अनन्तवाँ भाग श्र्थात्‌ 
जिसका कभी क्षय नहीं होता - ऐसे केवलज्ञान का मात्र अनन्तवाँ भाग 
ज्ञान निगोद में होता है । 


भाई ! जिसने अपने सच्चिदानन्द ज्ञानस्वभावी भगवान आत्मा 
की उवेक्षा की है, श्रनादर किया है तथा वस्तु के सत्यस्वरूप को स्वीकार 
नहीं किया है उसकी ऐसी हीन (निगोद) दशा होती है कि जिसमें स्वयं 
जीव है - इस बात का स्वयं को तो ज्ञान रहता ही नहीं है, दूसरे जोब भी 
यह मानने को तैयार नहीं होते कि यह जीव है। आज भी निगोद 
में ऐसे अ्रनन्त जीव हैं, जिनके अस्तित्व का बोध न उन्हें होता है और न 
के न ही । यह निगोद की दशा पर में व पर्याय में एकत्वबुद्धि से प्राप्त 
होती है । 


चौथी गाथा में आया है कि - जो जीव आजतक भी निगोद में से 
नहीं निकले, उन्होंने भी राग की कथा सुनी है । वहाँ कहने का अ्रभिप्राय 
यह है कि वे राग का ही वेदत करते हैं। वहाँ भी जो क्षण में शुभ व 
क्षय में अशुभ परिणाम होते हैं, वे उनका ही वेदत किया करते हैं श्रौर 
भगवान श्रात्मा एक भ्रोर पड़ा रहता है । 


बापू ! सत्य का मार्ग कोई अचिन्त्य, श्रलौकिक है । जिसके फल में 
जो अनन्तों भूतकाल की पूर्यायें गई, उससे भी झनंतगुणी भविष्य की 
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पर्यायें भ्रनंत ज्ञान, अनंत दर्शन, भ्रनंतसुख व अ्रनंत वीयें की भ्रनंत आननन्‍द- 
रूप पर्यायें फलित होती हैं, वह मोक्ष का उपाय परम श्रलौकिक है । 


यहाँ कहते हैं कि जिसको ऐसा मोक्षमार्ग मिल गया है, ज्ञानज्योति 
प्रगट हो गई है, वह शुद्धनय के बल से केवलज्ञान के सांथ परोक्ष क्रीड़ा 
करता है तथा केवलज्ञान होनेपर शुद्धनय पूर्ण हो जाता है । अहाहा""“*” ! 
एक कलश में कितना रहस्य भर दिया है। शुद्धनय के वल से जिसने 
केवलज्ञान के साथ कीड़ा प्रारंभ कर दी है, वह क्रीड़ा पुरी होनेपर केवल- 
ज्ञान की प्राप्ति होकर ही रहेगी । 


अहो ! कैसा अ्दुभूत मार्ग है ! और कंसी अ्रद्भूत दिगम्वर संतों 
की कथनी है !! जो वस्तुस्वरूप को दर्पण की भाँति हथेलीपर दिखा 
देती है । 
कलश ११२ के भावार्थ पर प्रवचन 


देखो, शुभभाव हो या अशुभ - दोनों ही कर्मवन्ध के कारण होने 
से यद्यपि एक ( कर्म की ) ही जाति के हैं, तथापि अनानी शुभभाव की 
जाति को जुदी व अशुभभाव की जाति को जुदी जानते-मानते हैं । इसी 
भाँति पुण्यवंध की प्रकृति को जुदी व पापवंघ की प्रकृति को जुदी जानते 
हैं। इसतरह एक ही कर्म भेदरूप होकर नाचता है, परिणमन करता है 
झऔर आत्मा को भूलावे में डाल देता है। अनजानी की मान्यता में शुभ 
ठीक है व श्रशुभ ठीक नहीं है, इसतरह भेदरूप परिणमित होकर कर्म शुद्ध 
चेतन्यस्वरूप चिदानन्दस्वरूप भगवान आत्मा को भुला देता है । 


वस्तुत: देखना यह था कि शुद्ध चेतन्यस्वरूप आ्रात्मा ठीक है एवं 
सम्पूर्ण शुभाशुभ भाव बन्धन के हेतु होने से ठीक नहीं है । उसके बजाय 
यह अज्ञानी अबतक ऐसा देखता-जानता रहा है कि.- शुभ ठीक है व 
अशुभ ठीक नहीं है । इसी विपरीत अ्रभिप्राय से श्रवबतक यह शुभाशुभ कर्म 
जान को ( आत्मा को ) भुलाता रहा है। श्रव उस कम को श्रात्मा ने 
अपनी शक्ति से श्रर्थात्‌ शुद्ध चेतन्यस्वभाव के आश्रय से अथवा स्वभाव- 
सन्पुखता के पुरुषार्थ से उखाड़कर ज्ञानज्योति को सम्पूर्ण सामर्थ्य 'से 
प्रकाशित किया है, प्रगट कर लिया है । 


.'._ यह चानज्योति भ्र्थात्‌ सम्यन्ज्ञान केवलज्ञानहूपी परमकला का अंशः 
ह | वस्तुस्वहूप से भ्रनभिज्ञ जनों को सम्यस्नान की कला को या ज्ञान- 
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ज्योति को केवलज्ञान का अंश मानने में भी श्रटपटा लगता है । वे इसमें भी 
विवाद खड़ा करते हैं । कहते हैं - यह सम्यग्ज्ञान का अंश कैसे हो सकता 
है ? केवलज्ञान तो जब प्रगट होता है तब पूर्ण ही होता है, उत्षका अंश 
कसा ? क्योंकि केवलज्ञानावरणी कर्म तो सर्वधातिया कर्म है। वह जब 
भी टलेगा तो एक ही साथ टलेगा, उसका अंश तो कभी नष्ट होता नहीं 
है | तथा मति-श्रत देशघाती प्रकृतियाँ हैं, उनका उघाड़ तो क्षयोपशम का 
अंश है । अत: सम्यग्जान को क्षायिक का अंश कंसे कहा जा सकता है ? 


उत्तर :--मति-श्रुतज्ञान का जो अंश सम्यकूरूप में प्रगट हुआ है, 
उसे ही केवलज्ञान का अंश कहा गया है, क्‍योंकि दोनों एक ही सम्यग्ज्ञान 
को (शुद्धचेतन्‍्य की) जाति के है। मति-श्रुतज्ञान केवलज्ञान के परिपूर्ण 
स्वरूप को जानता है तथा वह प्ंश, वृद्धि को प्राप्त होकर केवलन्नान 
होगा । जिसतरह दोज का चाँद श्रांशिक रूप से उदित होता है, वह दोज 
को तो प्रगट करता ही है, किन्तु साथ ही चन्द्रमा के पुरे झ्राकार को भी 
सिद्ध करता है। दूज के चन्द्रमा की छोटी सी रेखा दिखाई देती है तथा 
उसी के प्रकाश में शेष पूरे आकार की भाई भी दिखाई देती है। इसी- 
तरह आज का मति-श्रुतरूप सम्यग्जान कल के केवलज्ञान को दर्शाता है । 


मति-श्रुततान केवलज्ञान के परिपूर्ण स्वरूप को जानता है तथा 
वही अ्रृंश पूर्णीता की ओर ही गमन करता है। शुभाजुभभाव से रहित 
जो निर्मल मति-श्रुतज्ञान का अंश है, वही अंश बढ़ता-बढ़ता परिपूर्ण केवल- 
ज्ञान में परिवर्तित हो जाता है । 


जिसतरह चाँद दोज से तीज, चौथ, पंचमी आदि में क्रश: पूनम 
तक वृद्धिगत होता जाता है, उसीतरह मतिज्ञान-श्रुतजान वृद्धिगत होता 
हुआ केवलज्ञान पर्याय को प्राप्त होगा । इससे ऐसा कहा जाता है कि 
“ज्ञानज्योति ने केवलज्ञान के साथ कीड़ा प्रारंभ की है ।” 


यहाँ यह सिद्धान्त सिद्ध करना है कि शुभाशुभभाव से भिन्न हुआझा 
ज्ञान वृद्धितत होकर केवलज्नान हो जाता है। यह सम्यग्जान ज्योति स्वयं 
बढ़ती जाती है, इसे राग की सहायता की जरूरत नहीं है । व्यवहार- 
रत्नन्नय से ज्ञान में प्रगति नहीं होती । हाँ, केवलज्ञान की ओर बढ़ते हुए 
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चरण में बीच-बीच में शुभभाव आता शअ्रवश्य है, परन्तु उसका केवलज्ञान 
की प्राप्ति में कुछ भी योगदान नहीं है । ; 


मति-श्रुतज्ञान जितने अंग में शुभ-अशुभ से भिन्न पड़कर निर्मल 
हुआ है, उतने अंश में वह केवलज्ञान की श्रोर श्रग्नसर होता जाता है और 
वह निर्मल अंश शुभभाव का अभाव करके बढ़ते-बढ़ते केवलज्ञान को 
श्र्थात्‌ पूर्णता को प्राप्त होता । | सम 


टीका के इस अंतिम भाग में कहा है कि - देखो, दया, दान, व्रत, 
तप, भक्ति आ्नादि के शुभभाव एवं हिंसा, भूठ, चोरी, कुणील, परिग्रह आदि 
के अशुभभाव - दोनों ही विकार हैं, दोनों में एक भी घर्म या धर्म का 
कारण नहीं है । दोनों ही बन्धस्वरूप एवं बन्ध के ही कारण हैं, इसकारण 
दोनों ही कर्म सामान्यरूप से एक ही हैं । 


पुण्य-पाप तो इसके दो स्वांग हैं। जिसतरह नाटक में एक ही 
पुरुष भिन्न-भिन्न पात्र के रूप में भिन्न-भिन्न स्वांग (भेष) धारण करता 
है, उसीतरह कर्म पुण्य व पाप के स्वांग धारण करके रंगभूमि में प्रविष्ट 
हुआ था; किन्तु ज्ञान ने उसके यथार्थ स्वरूप को पहचान लिया, अत: अब 
उसे पृण्य-पाप में भेद दृष्टिगोचर नहीं होता । पहले दोनों को भिन्न-भिन्न 
मानता था, वह मिथ्यात्व था; किन्तु अरब अ्रन्तर में एकाग्र होने से जो 
यथार्थ ज्ञान प्रगट हुआ, उससे जाना कि दोनों एक ही हैं, विभाव हैं, पुदूगल 
की जाति के हैं, दोनों में कोई भ्रन्तर नहीं है, दोनों ही संसार के ही 
कारण हैं। ऐसा यथार्थन्ञान जहाँ प्रगट हुआ, वहीं वह पुण्य पाप का स्वांग 
छोड़कर रंगभूमि में से बाहर निकल गया 4 श्रह्महा"”“““*“| आत्मा जहाँ 
ज्ञान के भ्रसली भेष में प्रगट हुआ, वहीं पुण्य-पाप पलायन कर गये । 


अरब कविवर पण्डित ज़यचन्दजी उपसंहार करते हुए सम्पूर्ण कथन 
का सारांश कहते हैं- + ;  -,, 

“श्राश्षय कारण रूप सवाद सु भेद विचारि गिने दोउ न्यारे. 

पुण्य रु पाप शुभाशुभभावनि, बंध भये. सुख-दुःखकरा रे, 

ज्ञान भये दोड एक लखे, बुध श्राश्रय श्रादि समान विचार, 

बंध के कारण हैं दोड रूप, उन्हें तजि जिन सुनि मोक्ष पधारे ।।” 

'. अज्ञानी जीव ऐसे भेद करता है कि - पुण्य परिणाम मोक्षमार्ग के 

* प्राश्रय हैं व पाप परिणाम बंध के झ्ाश्रय हैं । पुण्यवंघ में शुभभाव निमित्त 
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है व पापवन्ध में अशुभभाव निमित्त है.- इसप्रकार अज्ञानी उनमें आ्राश्रय व 
कारण से भेद मानता है। तथा पुण्य का स्वाद भला है, मधुर है एवं पाप 
का स्वाद बुरा है, कटुक है - इसप्रकार अ्ज्ञानी कर्म में भेद करके दोनों को 
भिन्‍त-भिन्‍त सुख-दुःख का कारण मानता है। 


परन्तु आत्मा स्वयं सच्चिदानन्दमय पूर्रानन्‍्द का नाथ प्रभु भगवान 
स्वरूप है - जिसको अपने निज स्वभाव का ऐसा भान हुआ है, वह धर्मी 
जीव पृण्य व पाप दोनों को एक ही जानता है। तथा पुृण्य-पाप के दोनों 
भाव विकार हैं, श्ौर बन्ध के ही कारण हैं । दोनों की प्रकृति पुद्गलमय 
ही हैं और दोनों का फल भी पुदुंगलमय ही है। ज्ञानी ऐसा यथार्थ 
जानता है। 


पुण्य के फल में बड़ा देव होता है, श्रीमंत सेठ होता है, तथा स्त्री- 
कुट्म्ब-परिवार वगरह उत्तम-उत्तम संयोग मिलते हैं, ढेरों सम्पत्ति की 
प्राप्ति होती है, किन्तु ये सव धूल-मिट्टी पुदू्गल ही है - ऐसा समकिती 
यथार्थ जानता है । 


प्रश्त :--भाप धनादि सम्पत्ति को धूल-मिट्टी कहते हो, किन्तु इसके 
बिना तो किसी का भी नहीं चलता ? 

उत्तर :--“घन सम्पत्ति के बिना किसी का चलता नहीं है - यह 
मानना श्रञान है। अरे भाई ! स्वद्वव्य (जीवद्रव्य) अनन्त परद्रव्यों के 
बिना ही टिक रहा है। समस्त परद्वव्यों के बिना ही इसका जीवन 
(अस्तित्व) है। वस्तु सदेंव अपने भाव से व पर के अ्रभाव से स्वयं टिक 
रही है। प्रत्येक द्रव्य में स्व की श्रस्ति व पद की नास्ति है। यदि आत्मा 
घनादि परद्रव्य से टिके तो दोनों द्रव्य एक हो जावेंगे और ऐसा होनेपर 
श्रात्मा के भ्रभाव का प्रसंग प्राप्त हो जायगा । 


जव ऐसा वस्तु का स्वरूप है तो 'धनादि के बिना हमारा नहीं 
चलता' - ऐसा माननेवाला वस्तुस्वरूप का विरोधी होने से मूढ़-मिथ्याइष्टि 


है । 

भाई ! संयोगों का जीव में अत्यन्ताभाव है । इनसे निवृ त्त होने 
के लिए भ्रन्दर के पृण्य-पाप के विकल्पों से निवृ त्त होना जरूरी है । पुण्य- 
पाप से निव॑ त्त होनेपर श्रात्मा की प्राप्ति स्वतः हो जाती है। जबतक 
अन्तर के विकारों से निव॒ त्ति नहीं होती तब तक बाह्य संयोगों के त्याग से 
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भी कोई लाभ नहीं होता । जिससे जन्म-मरण का नाश हो, वह ही सच्ची 
निवृत्ति है । 

भगवान आत्मा की सहजप्राप्त परमानन्दमय दशा ही निवृ त्तिका ' 
अर्थात्‌ मोक्ष का यथार्थ मार्ग है। शेप वाह्म ब्रतादि के शुभभाव तो संसार 
का मार्ग है । 

जिनेद्ध भगवान के मार्ग में तो मुनिराज पुण्य-पाप की भावना 
छोड़कर अन्तर चेतन्यस्वरूप में उग्र लीनता करके, पुण्य-पापरहित होकर 
मोक्ष पधारते हैं। वे राग की क्रीड़ा छोड़कर शुद्ध चेतन्य की कीड़ा में 
सावधान होकर उम्र पुरुपार्थ से सर्वेराग रहित वीतराग पद को प्राप्त हो 
जाते हैं । 

इसप्रकार भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेव प्रणीत समयसार शास्त्रपर 
हुए श्री कानजी स्वामी के प्रवचनों का यह पुण्य-पाप भ्रधिकार समाप्त 
हुआ । 
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लाख बात को बात 


पृण्य-पाप फल स्ाहि, हरख बिलखो मद भाई । 
यह पृद्गल परजाय, उपजि विनसे फिर थाई ॥ 
लाख बात की बात, यह निश्चय उर लाशो। 
तोरि सकल जग दन्‍्द-फन्द, निज झ्ातमस ध्याश्रो ॥। 
“- कविवर पण्डित दौलतराम 
छहढ़ाला, चौथी ढाल छन्द & 


72094 शक ॥ १९७ ७ भा ९२४७ ९७04 40 ९७७७९ 480 ७044७ + ६०39० ७ + आक ९०9९ आक * ७ ०6 ९७०२०१ ५७-६७ ९६७ ७७४७७ ७७ ७ ७७ 


| ग्राय॒व ग्रधिकार ; 


भ्रथ प्रविशत्यात्रव :-- 
( दर तविलंबित ) 
अ्रथ महामदनिर्भरमंथरं 
समररंगपरागतमालवम्‌ । 


श्रयमुदा रगंभी रमहोदयो 
जयति दुर्जयबोधधनुधधरः ।११३॥ 





( दोहा ) 
द्रव्याखवर्तें भिन्न हूं, भावात्रव करि नाक । 
भये सिद्ध परसातमा, नम तिर्नाह सुख श्रास्त ॥ 


प्रथम टीकाकार कहते हैं कि - अब श्रास्नव प्रवेश करता है ।' जेसे 
नृत्यमंच पर नृत्यकार स्वाँग धारण कर प्रवेश करता है, उसीप्रकार यहाँ 
श्रास्नव का स्वाँग है। उस स्वाँग को यथार्थतया जाननेवाला सम्यकज्ञान है, 
उसकी महिमारूप मंगल करते हैं :-- 


श्लोकार्थ :--] भ्रथ ] अरब [समररंगपरागतम्‌ ] समरांगण में आये 
हुए, [ महामदनिर्भ रमन्‍्थरं ] महामद से भरे हुए मदोन्मत्त [ श्रालवसू | 
श्रास्रव को [ श्रयम्‌ दुर्जयबोघघनुधर: | यह दुर्जय ज्ञान-धनुर्धर | जयति | 
जीत लेता है, [उदारगंभीरमहोदय:] जिसका (ज्ञानरूपी बाणावली का) 
महान्‌ उदय उदार है (प्रर्थात्‌ श्रात्ञव को जीतने के लिये जितना पुरुषार्थ 
चाहिए, उतना वह पूरा करता है) और गम्भीर है (अर्थात्‌ छद्मस्थ जीव 
जिसका पार नहीं पा सकते ) । 


भावार्थ :-यहाँ आख्व ने नृत्यमंच पर प्रवेश किया है। नृत्य में 
झनेक रसों का वर्णन होता है, इसलिये यहाँ रसवत्‌ अलंकार के द्वारा शांत 
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रस में वीर रस को प्रधान करके वर्णन किया है कि 'ज्ञानरूपी धनुधर 
आ्राख़व को जीतता है ।! समस्त विश्व को जीतकर भदोन्‍्मत्त हुआ श्रास्रव 
संग्रामशरूमि में आकर खड़ा हो गया; किन्तु ज्ञान तो उससे भी अ्रधिक 
बलवान योद्धा है, इसलिये वह आखव को जीत लेता है अर्थात्‌ अन्तमु ह॒ते 
में कमों का नाश करके केवलज्ञान उत्पन्न करता है। ज्ञान का ऐसा 
सामर्थ्य है । 
हिन्दी मंगलाचरण पर प्रवचन 

यह आख्रव अधिकार है। शुभ एवं अ्रशुभ - दोनों भाव शआ्राखव हैं, 
इस आराख़व भाव के यथार्थ स्वरूप को जानकर ही आत्मा इसे जीत सकता 
है । सर्वेप्रथमम टीकाकार पं० जयचंदजी मंगलाचरण करते हैं-- 


“दुष्घास्नवतें भिन्न हूँ, भावात्रव करि मास, 
भये सिद्ध परमातमा, नम तिर्नाह सुख आस ।” 


आत्मा द्रव्यास्रव से त्रिकाल भिन्न है। कर्म परमाणु ( रजकण ) 
अजीव हैं, श्रचेतन हैं और भगवान श्रात्मा इनसे भिन्न चेतन्य महाप्रभु परम 
पदार्थ है। जिनने स्वभाव के आश्रय से द्रव्याख्रव एवं पुण्य-पाप के 
विकारी भावरूप भावालत्नवों का नाश किया है और परम वोतरागभावरूप 
परमात्म-पद प्राप्त कर लिया है, वे सिद्ध परमात्मा वन गये हैं। मैं 
अतीन्द्रिय आनन्द की प्राप्ति हेतु श्रर्थात्‌ मुक्ति की प्राप्ति हेतु उन सिद्ध 
परमात्मा को नमन करता हूँ । 


देखो, नमन करने का विकल्‍प तो शुभराग है, किन्तु ज्ञानी को 
अन्तर में अभिलापा तो निराकुल आनन्द की प्राप्ति की ही है। नमन 
करने के विकल्प से उस निराकुल आनन्द की प्राप्ति नहीं होती, उसकी 
प्राप्ति तो स्वाश्रय से ही होती है; किन्तु साधकों को साधक की भूमिका 
में सिद्धों के प्रति नमन का भाव अआाये बिना नहीं रहता, अश्रत: यहाँ 
अतीन्द्रिय-आनन्द के अ्रभिलाषी द्वारा जिनेन्द्र को चमन किया गया है । 


देखो, नमन करने के प्रयोजन में यह नहीं कहा कि - नमन करने 

से पुण्य होगा और उससे स्वर्गादिक की प्राप्ति होगी और धन-सम्पत्ति 

. आदि इष्ट संयोग मिलेंगे, ज्ञानी इस अभिप्राय से परमात्मा का नमन 
"करते भी नहीं हैं । 
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परमात्मा का पद व्यवहार मोक्षमार्गरूप आ्राज्रव से प्राप्त नहीं 
होता । कया व्यवहार मोक्षमार्ग का फल निश्चय मोक्षमार्ग हो सकता है ? 
नहीं हो सकता । जो व्यवहार मोक्षमार्ग से श्रर्थात्‌ राग से निश्चय मोक्ष- 
मार्ग श्र्थात्‌ वीतरागता होना मानता है, वह तो मिथ्यादृष्टि है। मंगला- 
चरण में जो यह कहा है कि - “भावास्रव करि नाश” उसका अर्थ यह 
है कि - पुण्य-पापरूप समस्त आख़व का नाश करके परमात्मपद प्राप्त 
किया है, किन्तु क्‍या करें ? लोगों को पृण्य की ऐसी मिठास ब पकड़ हो 
गई है कि छुटती ही नहीं है । पुण्य के फल में बाह्य वैभव - रुपया-पैसा, 
श्राबरू-इज्जत, बाग-बगीचा, स्त्री-पुन्नादि एवं गाड़ी-बंगला आदि चमक- 
दमक दिखाई देती है - इसकारण शज्ञानी उसमें भ्रमित हो गया है। 
किन्तु भाई ! ये सब क्या हैँ ? यह सब तो घूल मिट्टी है, पुद्गल है। 

जानी धर्मात्मा पुण्य से प्राप्त चन्नवर्ती की सम्पदा को भी कागबीट 
सम तुच्छ गिनते हैं। कहा भी है - 

“चक्रवर्ती की सम्पदा, इन्द्र सारिखे भोग, 
कागबीट सम गिनत हैं, सम्यग्दृष्टि लोग । 

सम्यग्दृष्टि लोग भ्रर्थात्‌ ज्ञानीजन, चक्रवर्ती जैसे पुण्य के फल को भी, 
जिसमें ६६ हजार रानियाँ श्र छह खण्ड की विभूति जैसे वेभव का संयोग 
मिलता है तथा इन्द्र जैसे पद की विभूति, जिसमें करोड़ों देवांगनाभ्रों का 
समागम होता है, उसे भी कौश्रे की बीट की भाँति तुच्छ मानते हैं । देखो, 
कसा दृष्टान्त दिया है । कौग्े की बीट का, जो किसी के कुछ भी काम नहीं 
श्राती । 

बहस ! आत्मा मात्र सच्चिदानन्दस्वरूप पवित्रता का पिण्ड 
है, शाश्वत ज्ञान व श्रानन्द का घर है। अज्ञानी जीव ऐसे निज आनन्द 
के घर में तो श्राता नहीं है भ्ौर परघर में सुख मानकर पर में श्रटक गया 
है । इसीका रण संसार में भटक गया है और दुःखी हो रहा है । 

समयसार के मोक्ष श्रधिकार में तो शुभभाव को जहर का घड़ा, 
(विषकुम्भ) कहा है। पाप का परिणाम तो जहर का घड़ा है ही, किन्तु 
शुभभाव भी जहर का घड़ा - विषकुम्भ है। एक भगवान भात्मा ही श्रमृत 
कुम्भ है, क्योंकि वह पुण्य-पाप से रहित है। जिसने ऐसे पुण्य-पाप से रहित 
निज श्रात्मा को देखा है, वह पुण्य की आशा नहीं करता | वह तो मात्र 
सिद्ध भगवान की तरह श्रतीन्द्रिय श्रानन्द को ही चाहता है | बापू ! श्रन्दर 
में सदा ही आनन्द का वाथ भगवान स्वरूप श्रात्मा विराज रहा है, किन्तु 
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तुझे इसकी खबर नहीं हैं । तेरा उससे परिचय नहीं है, बस यही तेरे दुःख 
का मूल कारण है। 

यहाँ टीकाकार कहते हैं कि - “अब आचव प्रवेश करता है” 

जिसतरह .नृत्य के रंग्रमंचपर नृत्य करनेवाला पुरुष स्वाँय घारण 
करके आता है, उसीतरह यहाँ आज्नव का स्वाँग है। पुण्य व पाप - दोनों 
आखव हैं. नवीन करमे-आवरण आने के कारण हैं। जिसतरह नौका में 
छिद्र होवे तो अन्दर पानी आता है, उस्तीतरह भगवान आत्मा में पुण्य- 
पापरूप छिंद्र ( दोप ) हो तो स्वर्ग या नरक में जाने के योग्य कर्म का 
आवरण आता है| 

“उस स्वाँग को यथार्थ रूप से जानने-पहचाननेवाला सम्यग्जान है ।* 

जिसतरह नाटक में प्रथम तारद का स्वॉग लेकर कोई आता है और 
बोलता है कि - “मैं ब्रह्मासुत हें नारद मेरा नाम, जहाँ सुख-शांति हो वहाँ 
भगड़ा कराना मेरा काम” उसीतरह यहाँ नाटक में ऐसा कहते हैं कि-- 

“मैं व्रह्मस्वरूप हूँ, आत्मा मेरा नाम । 

पुष्य-पाप की प्रोति मिटाकर, आत्मा से प्रीति जोड़ना मेरा काम ।” 

पुण्य पाप से प्रेम तोड़कर भगवान आत्मा से प्रेम जोड़ना, भगवान 
आत्मा की रुचि उत्पन्न करना इस आख़्व अधिकार का सूल प्रयोजन है । 

अहो ! वीतरागता के नाठक की शुरुआत इसीप्रकार होती है । 

कलश ११३ पर प्रवचन 

यह “समयसार” के रूप में नाटक है व ? जिसतरह नाटक में अनेक 
पात्र होते हैं और वे नाना भेप घरकर रंगमंच पर आते हैं, उसीतरह यहाँ 
भी आज्रव योद्धा के रूप में श्राया है। वह आजन्चवरूपी योद्धा महान अभि- 
मानी है, महामद से मदोन्मत्त हो रहा है । उसे इस बात का अभिमान है 
कि मैंने वड़-बड़े महाव्रत के घारी २८ मूल गुणों का पालन करनेवाले 
दिगम्वर साधुओं तक को भी पछाड़ दिया है तो सामान्य जनों की वात ही 
क्या है ? “पाच महाव॒तादि के शुभभाव से लाभ हाता है” - ऐसी मान्यता 
कराक्रे मैने बड़े-वड़े संतों-महतों को भो मिथ्यात्व के कप में ढकेल दिया है - 
गिरा दिया है तो औरों की क्या वात्त ? 

ऐसे अभिमान से भरे मदोन्‍्मत्त इस दुर्जब आज्नव योद्धा को भी जो 
ज्ञानह्प योद्धा जीत लेता है, उस ज्ञान की जय-जयकार करते हुए मगला 
चरर। किया गया है । 
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भगवान भरात्मा चिदानन्दमय शुद्ध चेतन्यमूर्ति प्रभु है । इसमें एकाग्र 
होकर जिससे अ्रन्तर में ज्ञान प्रगट किया है, वह ज्ञान अ्रजेय योद्धा है। 
पुण्य-पाप रहित भगवान आत्मा का ज्ञान करना ही उस ज्ञानरूप योद्धा. 
की बाणावलि है, जिसके द्वारा वह आद्रव को जीतता है और संवर को 
प्रगट करता है। अ्रह्महा"“““““| शुद्ध ज्ञानानन्दस्वरूप की दृष्टि की 
एकाग्रतारूप बाण से ज्ञान ने श्रास्नवरूप योद्धा को जीत लिया है | 


देखो, यहाँ आश्रव को अभिमात्री और बोध ( सम्यरज्ञान ) को 
भ्रजेय धनुर्घर योद्धा कहा है। पुण्य-पाप में एकाग्र होने से श्रथवा इनमें 
एकत्व-मसत्व करने से जो विकारभाव या दुःख के कारणरूप आखस्रवभाव 
उत्पन्न होते हैं एवं विद्यमान रहते हैं, उनको ज्ञान त्रिकाली सच्चिदानन्द 
स्वरूप भगवान आत्मा में एकाग्रता करके जीत लेता है तथा क्रमशः क्षीण 
करता हुआ संवर एवं निर्जेरा प्रगट करता है और शुद्धि में क्रमशः वृद्धि 
करता हुआ पूर्णता को प्राप्त होता है। भ्रहाहा'**+** पूर्ण चेतन्यघन- 
पिण्ड, आनन्दरसकन्द प्रभुस्वरूप श्रात्मवस्तु में दृष्टि की एकाग्रता होनेपर 
जो ज्ञानधारा व आनन्दधारा प्रगट हुई, वही दुर्जेय ज्ञानरूपी बाणावली हैं । 


भूतकाल में जिन परिणामों से पुण्य-पाप होता था, उन परिणामों 
ने संवर को जीत लिया था । श्रब उन पुण्य-पापरूप आख्रवों की परवाह न 
करके श्रर्थात्‌ उनकी उपेक्षा करके ज्ञान भ्रपने परिणाम को शुद्ध चिद्रूप 
में मगन कर देता है तो वह भ्रास्नवों को जीत लेता है । श्रह्महा"***'*! गजब 
बात है भाई ! जिसतरह राम और अजु न के वाण श्रचूक थे, दुश्मन की 
छाती को भेदकर ही रहे; उसीप्रकार पृण्य-पापरूप विकार से भिन्न अन्दर 
में पूरा का पूरा त्रिकाल चिदानन्द भगवान विद्यमान है। ज्ञान में उसकी 
स्वीकृति होनेपर जो श्रद्धान, ज्ञान व श्रानन्द की धारा प्रगट होती है, वह 
झ्राख़व को जीत लेती है भ्रर्थात्‌ श्राज्नव को समाप्त कर देती है । 


परद्वव्य के श्रवलम्बन से हुई जीव की रागादि रूप दशा ही भआाद्चव 
है। उस आख़व को स्वद्रग्य के अवलम्बन से प्रगट हुआ ज्ञान जीत लेता 
है । आसत्रव को जीतने का या हटाने का बस यही एक उपाय है, इसके 
सिवाय श्रन्य कोई उपाय नहीं है । 

अहाहा”" ! स्व अर्थात्‌ भगवान आत्मा चेतन्य महाप्रभु है। 
इसके श्रतीन्द्रिय आनन्दरस के स्वाद के सामने इन्द्र का इन्द्रासन भी सड़े 
घास के तिनके के समान तुच्छ भासित होता है। अ्रहाहा"""““"“ ! जिन 


श्श्ष | [ प्रवचन-रत्ताकर भाग ५ 


विषयों में दुनिया मजा मानती है, वे इन्द्रियों के विषय ज्ञानियों को फीके - 
नीरस लगते हैं, इतना ही नहीं, बल्कि जहर समान त्याज्य-अरुचिकर लगते 
हैं। ऐसे ज्ञान को ही अज्ञान की नाशक बाणावली तुल्य कहा गया है । 


यहाँ ज्ञान का अर्थ शास्त्रजान नहीं है और न लौकिकन्ञान ही है । 
यह तो निविकार स्वसंवेदनपूर्वक प्रगट हुए सम्यग्न्ञान की बात है। पुण्य- 
पाप के भाव से रहित एक ज्ञायकभाव का आराश्रय लेने से जो ज्ञानघारा - 
समकितधारा - आनन्दधारा - स्वसंवेदनधारा प्रगट हुई, वह, जानरूपी 
वाणावली शआराद्रवरूप योद्धा के सीने को वेघकर उसपर विजय प्राप्त कर 
लेती है। 

अ्व इस ज्ञानवाणावली की कुछ और विशेषताओं का उल्लेख करते 
हुए कहते हैं कि उसका उदित होना श्रपने आप में महान है, वह उदार है 
ओर गम्भीर है। अहाहा'“*“! आजख्व को जीतने के लिए जितना 
पुरुषार्थ चाहिए उतना पुरुषार्थ ज्ञान प्रगट करके देता है - ऐसा उदार है । 
अहाहा"*“"“““| भगवान आत्मा अन्दर में केवल आनन्द व पुरुषार्थ का 
समुद्र है, स्वभाव का अनन्त सागर है, गुणों का गोदाम है । उसमें अनन्त- 
अनन्त ज्ञान व आत्तन्‍द को लक्ष्मी विद्यमान है। ऐसे चेतन्य रत्नाकर में 
निभग्त होकर ज्ञानरपी बाणावली, भ्राखव को जीतने के लिये जितने भी 
पुरुषार्थ की जरूरत है उतना पुरुषार्थ प्रगठ करने में समर्थ है । 

भगवान शात्मा अनन्तानन्त शक्तियों का पिण्ड है। उसके अनुभव 
से प्रगट हुआ ज्ञान अनन्त शक्तियों सहित उछलता है। अहा'":”! वह 
अ्गाघ है, भ्रथाह है, उसकी थाह पाना सहज बात नहीं है । छुदुमस्थ - 
अल्पज्ञ जीव उसकी थाह नहीं पा सकते - ऐसा गम्भोर है । 

देखो, आख्रव अधिकार प्रारंभ करते हुए आख्रव को जीतनेवाले 
सम्यरज्ञान को स्मरण करके, उसकी महिमा गाकर यह मंगलाचरण किया 
है। जगत में भी अवसर-भ्रवसर पर लौकिक कार्यो की सफलता हेतु 
मांगलिक स्वरूप शुभ-शकुन करने की प्रथा है, एतदर्थ हल्दी, सुपारी, कुम- 
कुम, दधि, अक्षत्‌ श्रादि से मंगल मनाकर कार्य प्रारंभ करते हैं; परन्तु जो 
काम स्वयं अमंगल हैं, उनके लिए मांगलिक करने का क्या प्रयोजन ? यहाँ 
तो उसका मांगलिक या मंगलाचरण किया है, जिसने पुण्य-पापरहित 
होकर शुद्ध चैतन्यमय अपने आत्मा का अनुभव प्रगट किया और आख्व 
को जोत लिया । अहाहा'"*+ ! जो ज्ञान आत्मा का अनुभव करता है 
और उसका स्मरण रखता है, वह आख््रव को जीतता है और वही सच्चा 
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मंगल है। अहा"”““| जिसने सुनकर या पढ़कर नहीं; किन्तु अ्रनुभव 
करके स्मरण किया है, वह ज्ञान आख़व को जीत लेता है । 

भाई ! शुद्ध ज्ञान की धारा केवलज्ञान को बुलाती है - ऐसा भी एक 
ठिकाने आया है । इसका अ्रभिप्राय यह है कि पूर्णाज्ञान जो कि श्रात्मा का 
निज स्वभाव है, वह पर्याय में प्रगट हो जावे, इसप्रकार श्रुतज्ञानी केवलन्ञान 
का आह्वान करता है । अ्रल्पज्ञ जीव ऊपरी दृष्टि से उसका पार नहीं पा 
सकता । यह केवलज्ञान ऐसा अपार गम्भीर है । अ्रहो ! सच्चिदानंद स्वरूप 
भगवान आत्मा की जो जागृत दशा हुई, उसकी महानता और गंभीरता 
की क्‍या बात ? वह तो अनुपम ही है । 


कलश ११३ के भावा्े पर प्रवचन 

देखो, शुभाशुभभाव श्रशान्तरस् हैं, भग्रा्नत्रभाव प्रशांत रस है तथा 
भगवान ग्रात्मा का ज्ञान व ध्यान शांतरस है। यहाँ है तो शांतरस का, 
उपशमरस - वीतरागरस का प्रसंग, किन्तु युद्ध का रूपक होने से साहित्यिक 
दृष्टि से वीर॒रस की प्रधानता से वर्णन किया गया है । 

कहा है कि जीवराजा की ज्ञानरूपी वाणावली आरास्रवरूप शत्रु को 
जीत लेती है । मूलतः तो चेतन्यस्वरूप में निभग्न होनेपर ही श्रास्रवभाव 
मिटता है एवं ज्ञान व शांति प्रगट होती है । 

यहाँ कोई यह कह सकता है कि यह कंसा घमम है, जिसमें दरिद्रियों 
को दान देने की, भूखे-प्यासों को श्रन्न-पात्ती देने की और रोगियों को 
चिकित्सालय बनवाने एवं श्रौषधि आदि दान देने की बातें तो आई ही 
नहीं हैं, एक आत्मा के सिवाय जहाँ दूसरी वाल ही नहीं वह कसा घर्म ? 


उनसे कहते हैं कि भाई ! तू दान देने की बात करता है, परन्तु क्या 
आत्मा परद्रव्य का ग्रहणा-त्याग कर सकता है ? आत्मा में तो त्यागोपादान- 
शुन्यत्व शक्ति है, जिससे वह परद्वव्य का स्पर्श ही नहीं करता । वस्तुतः तो 
कोई परद्रव्य श्रपना है ही नहों, जो अपना नहीं उम्तको कैसे दिया-लिया 
जा सकता है ? जिस श्रपेक्षा लोक में दान लेने-देने की बात चलती है, वह 
श्रपेक्षा यहाँ नहीं है । यहाँ तो जन्म-मरण मिटानेवाली चिकित्सालय 
बनवाने की बात है । श्रतः यह कहा जा रहा है कि आत्मा परद्वव्य का 
कर्त्ता-हर्ता-धर्त्ता नहीं है । परद्रव्य रूप चिकित्सालय आदि की क्रियाएँ तो 
अ्रपनी-अ्रपनी स्वसमय की योग्यता से अपने-अपने स्वसमय में हुआ करती 
हैं, श्रात्मा उनको नहीं करता । 
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पैसा कमाना और पैसा देना आत्मा के पुरुषार्थ का कार्य नहीं । यह 
तो पूर्व के पुण्योदय से प्राप्त होता है। जीव पुरुषार्थ से तो एकमात्र शांत- 
रस - उपशमरस प्रगट करता है। एकमात्र यही जींवका पुरुषार्थ है - 
धर्म है| 

यहाँ रूपक अलंकार में कहते हैं कि श्राख़व-योद्धा गर्व से उन्मत्त 
होकर कहता है कि मेने बड़े-बड़े ग्यारह श्रंग के पाठी मुनियों तक को भी 
समरांगरा में पछाड़ दिया है, परन्तु अपने स्वरूप का रंचेतन करनेवाला 
ज्ञानरूपी योद्धा उससे भी अधिक बलवान है. वह स्वरूप का श्राश्रय करके 
आख्वरूप योद्धा को जीत लेता है, आख्रव को नष्ट कर देता है । 


अहाहा““““| अपने अ्रनंतवल स्वरूप भगवान को जिसने जाना, 
वह ज्ञान पर्याय में महा बलवान योद्धा हो गया । वस्तु स्वरूप से तो सदा 
अनंत बलस्वरूप है ही, यहाँ तो इसने पर्याय में जो महा बलवानपना प्रगट 
किया उसकी बात है । 


स्वरूप के आश्रय से ज्ञान ऐसा बलवान योद्धा हो गया कि वह 
आ्राख़व को जीत लेता है और भश्रन्तमु हृते में समस्त कर्मों का नाश करके 
केवलज्ञान प्राप्त कर लेता है, सर्वोत्क्िष्ट पद को प्राप्त कर लेता है । जो 
पर्याय राग में ढलती थी, उसको आत्मसन्मुख करके ज्ञानस्वरूप में मग्त 
करने से अन्तमु हुत॑ में सब कर्मों का नाश कर केवलनान उत्पन्न कर लेता 
है, ज्ञान की ऐसी सामरथ््य है । 

आत्मा का स्वभाव - शक्ति - सामथ्यं तो सदेव सिंह के समान ही है, 
यहाँ तो उसे पर्याय में प्रगंट करके समस्त श्राख़व का नाश करके परमात्म- 
पद प्रगट करने की बात है । 


मैं तो ज्ञाता-दृष्टा ज्ञानावन्‍्दस्वभावी एक चिन्मात्र भगवान श्रात्मा 
हूँ, पुण्य-पाप मेरा स्वरूप नहीं है, मेरा कार्य भी नहीं है - ऐसा जानकर 
जो स्वरूप के अन्तर में निमग्न होता है - एकाग्र होता है, वह आख्रव को 
जीतता है तथा यही घमम है । 


समयसार गाथा १६४-१६५ 
तन्नालवस्वरूपमभिदधा ति-- 

मिच्छत्त श्रविरमणं कसायजोगा य सण्णसण्णा दु । 
बहुचिहभेया जीवे तस्सेव अ्रसाण्णपरिणामा ॥१६४।॥। 
णाणावरणादीयस्स ते दु कस्मस्स कारखं होंति । 

तेसि पि होदि जीवो य रागदोसादिभावकरों ॥१६५॥। 
सिथ्यात्वयमविरमर कबाययोगौ च संज्ञासंज्ञास्तु । 


बहुविधभेदा जीवे. तस्येवानन्यपरिरणामा: ॥१६४॥ 


ज्ञानावरखणाह्स्य ते तु क्मंणः: कारणं भवंति। 
तेषामपि भवति जीवश्च रागद् षादिभावकर: ॥१६५॥। 


अब आस्रव का स्वरूप कहते हैं :-- 


मिथ्यात्व श्रविरत श्ररु फषायें, योग संच्ञ श्रसंज्ञ हैं । 
ये विविध भेद जु जीवमें, जीवके श्रनन्य हि भाव हैं १६४॥ 


श्ररु वे हि ज्ञानावरनआदिक, कर्मके कारण बर्नें। 
उनका भि कारण जीव बने, जो राग घादिक करे ॥१६५।॥। 


गाथार्थ :--[ भिथ्यात्वम्‌ ] मिथ्यात्व, [ श्रविरमरणं ] श्रविरमण, 


ना 


[ कषाययोगो च ] कषाय और योग - यह भ्रास्तव | संज्ञासंज्ञा: तु ] सज्ञ 
( चेतन के विकार ) भी हैं और अ्रसज्ञ ( पुदूगल के विकार ) भी है। 
[ बहुविधभेदा: ] विविघ भेदवाले संज्ञ श्राज़्व |[ जीवे ] जो कि जीव में 
उत्पन्न होते हैं वे [ तस्य एवं ] जीव के ही [ श्रनन्‍्यपरिणासा: | अनत्य 
परिणाम हैं । [ ते तु ] भर असंज्ञ आख़व | ज्ञानावरणाच्यस्थ कमरा: ५ 
ज्ञानावरणादि कर्म के [ कारण | कारण ( निमित्त ) [ 8 ] होते हैं 
[ च] और [तेषास्‌ श्रपि] उनका भी (श्रसंज्ञ भ्राश्व के भी कर्मबन्ध 
का निमित्त होने में) [ रागद्व षादिभावकर: जीव: |] राग-दं पादि भाव 


करनेवाला जीव [भवति] कारण (निमित्त) होता है । 
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रागद्व षमोहा श्राख्॒वा: इह हि जीवे स्वपरिशामनिमित्ता:, श्रजड़त्वे . 


सति चिदाभासाः । मिथ्यात्वाविरतिकषाययोगाः पुदुगलपरिणामा: ज्ञाना- 
वरणादिपुद्गलकर्माल्वणनिमित्तत्वात्किलाज़वा: । तेषां तु तदाखवश- 
नमिमसित्तत्वनिमित्तं प्रश्मानसया श्रात्पप रिणामा रागह षमोहा: । तत श्रावण 
निमित्तत्वनिमित्तत्वात्‌ रागद् पमोहा. एवाख्रवाः ।...ते चाज्ञानिन एवं भवं- 
तोति श्रथदिवापद्यते । 


ठीका :--इस जीव में राग, देष और मोह - यह आश्नव अपने 

परिणाम के कारण से होते हैं, इसलिये वे जड़ न होनेसे चिदाभास हैं 
(अर्थात्‌ चैतन्य का श्राभास है - ऐसे हैं, चिद्दिकार हैं) । 

मिथ्यात्व,  अविरति, 'कषाय और योग.- यह पुद्गलपरिणाम, 
ज्ञानावरणादि पुद्गलकमम के श्रावण के निमित्त होने से, वास्तवमें श्रास्नव 
हैं, और, उनके ( मिथ्यात्वादि पुद्गलपरिणामों के ) कर्म झाखवण के 
निमित्तत्व के निमित्त राग-ह ष-मोह हैं - जो कि अज्ञानमय आ्रात्मपरिणाम 
हैं । इसलिये (मिथ्यात्वादि पुदू्गलपरिणामों के) श्रास्ववण के निमित्तत्व के 
निमित्तभृत होने से राग-ह्वं ष-मोह ही भ्रास्रव हैं। और.वे तो (राग ष- 
मोह) भज्ञानी के ही होते हैं, यह श्रर्थ में से ही स्पष्ट होता है। (यद्यपि 
गाथा में यह स्पष्ट शब्दों में नहीं कहा! है तथापि गाथा के ही. अर्थ में से यह 
श्राशय निकलता. है ।) हक 





भावारथ :--ज्ञानावरणादि कर्मों के श्रास्नरण का ( आझ्रागमन का ) ' 


निमित्तकारण तो मिंथ्यात्वादिकर्म के उदयरूप पुद्गल-परिरणाम हैं, इसलिये 


'बे वास्तव में आख्रव हैं। भ्रौर उनत्तके कम्माल्रवरा ,के निमित्तभूत होने का' 


निमित्त जीव के राग-द्वष-मोहरूप ( अ्ज्ञानमय ) परिणाम हैं, इसलिये 

राग-हवं ष-मोह को चिद्विकार भी कहा जाता है । वे राग-हं ष-मोह जीव की 

भ्रज्ञानअवस्था में ही होते हैं । मिथ्यात्वसहित ज्ञान ही भ्रज्ञान कहलाता है, 

इसलिये मिथ्यादृष्टि के श्रर्थात्‌ अज्ञानी के ही राग-ह ष-मोहरूप आखब 
होते हैं । 

गाथा. १६४-१९६५. एवं उनकी टीका पर प्रवचन 
इन गाथाश्रों में श्राख़व का स्वरूप कहा गया है। आचार्य कहते हैं 
कि राग-हं ष व मोहरूप आख़व अपने परिणामों के निमित्त से होते हैं अर्थात्‌ 


अपने परिणामों के आश्रय से होते हैं, - इस कारण वे जड़ नहीं हैं। यहाँ , 
पहले यह सिद्ध किया है कि श्राख्रव जीव की पर्याय में होते हैं, इस कारण ह 
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वे जड़ नहीं हैं। यद्यपि वे चैतन्य के स्वरूप तो नहीं है, तथापि जीव की 
पर्याय में चिह्विकारपने होते हैं, इसलिए वे चिदाभास हैं । 


देखो, समयसांर गाथा ७२ में ऐसा कहां है कि पुण्य-पापरूपी झासव 
जड़ हैं, वे जीव के चैतल्य-स्वभावी नहीं हैं; किन्तु वहाँ चैतन्य स्वभाव की 
दृष्टि कराने का अ्रयोजन है। तथा आख्व स्वेयं को भी नहीं जानते और 
पर॑ं को भी नहीं जानते; किन्तु वे जीव के द्वारा जानने में आते हैं, इसका रण 
श्राख्नवों को वहाँ (गाथा ७२ में) जड़ कहा है । 

.. यहाँ कहते हैं कि आाद्धव जड़ नहीं हैं । ' टीका में “अजड़त्वे सति” 
ऐसा स्पष्ट लिखा है, इसकारण वे (आज्व) चैतन्यं के परिणाम कहे गए 
हैं तथा वे चैतन्य के भ्रस्तित्व में स्वयं से होते हैं । राग-ढे ष व मोह - 
तीनों ही आसखवभाव अपने परिणाम के कारंण से या श्ाश्रय से ही होते 
हैं, कर्म के उदय के कारण नहीं - यह यहाँ सिद्ध किया गया है। अहा*” ! 
राग चैतन्य की परिणति है, श्रत: चिंदाभास है, चिद्विकार है । 


प्रश्व :--एक झोर ( गाथा ७२ में ) तो श्राखवों को जड़, भ्रशुचि 
श्रौर दुःख का कारण कहा है भौर दूसरी भोर (यहाँ) जीव का परिणाम 
कहा जा रहा है, यह कैसा विरोधाभास है ? ' 


.. उत्तर :-भाई ! जहाँ आखंरवों को जड़, अशुंचि झोर ढुसखे का 
कारण कहा है, वहाँ आखवों का कर्तापना छुड़ाकर शुद्ध चैतन्य की दृष्टि 
कराने का प्रयोजन है और यहाँ वे अ्रपतती - जीव की पर्याय में होते हैं - ऐसा 
कहकर वे कर्म के उदय से नहीं होते, यह सिद्ध करने का प्रयोजन है । 


आझाखब जीव की भूल से हुए जीव के ही विकारभाव हैं, ऐसा कहने 
का प्रयोजन यह है कि वे कर्मोंदय के कारण नहीं हुए हैं, उनके होने में कर्मों 
का कोई दोष नहीं है। कर्म उनका कर्ता भी नहीं । वे जीव की भूल से 
हुए जीव के ही परिणाम है | 


कुछ लोग ऐसा कहते हैं कि विकार कर्म के कारण होता है । देखो 
सिद्ध जीवों के कर्म नहीं है तो उनके विकार नहीं है, इससे सिद्ध होता है 
कि कर्म न हो तो विकार नहीं होता, भौर कर्म हो तो विकार होता है । 


उनका समाधान करते हुए कहा गया है कि भाई ! विकार कर्म के 
कारण नहीं बल्कि स्वयं की भूल से अपने कारण ही होता है | प्रवचनसार 
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व समयसार में अनेक स्थानों पर ऐसे कथन आते हैं कि यदि कर्म के 
उदय मात्र से आत्मा में राग-हं पादि होंवे तो सदेव संसार ही रहेया, 
कभी किसी का सोक्ष नहीं होगा; क्योंकि संसारी जीवों को कर्म का उदय 
तो सदा होता हो रहता है । प्रवचनसार की ४४वीं गाथा की जयसेनात्ार्य 
की टोका में कहा गया है कि वास्तव में तो जब जीव स्वयं विकार के 
परिणाम करता है तो कर्म को निमित्त कहा जाता है, यह वस्तु का 
स्वरूप है । ु 
पंचास्तिकाय की ६२वीं गाथा में जहाँ पाँच अस्तिकाय सिद्ध किए 
हैं, वहाँ कहा है कि विकार अपने अस्तित्व में - अपनी पर्याय में अपने 
पटकारक के परिणाम से होता है, इसे पर-कारकों की अपेक्षा नहीं है । 
विकार का कर्ता स्वयं विकार है, विकार का कंम, कररणा, सम्प्रदान व 
अधिकरण भी स्वयं विकार है। यहाँ कोई कह सकता है कि यह तो 
अभिन्न पटकारक की बात है, उससे कहते हैं कि हाँ यह बात सच है; परन्तु 
अभिन्न पटकारक का अर्थ भी यही है कि पर्याय का कारण पर्याय 
कोई पर्याय का कारण नहीं है । कल 
. भाषा से तो समझाया जाता है, किन्तु जिसे यह वात अंतरंग में 
बैठ जाती है, उसकी वलिहारी है । 
हाँ एक तर्क॑यह भी दिया जाता है कि यदि विकार को कम के 
कारण हुआ नहीं माना जायगा तो विकार जीव का स्वभाव हो जायेगा । 


परन्तु भाई ! समयसार की ३७२वीं गाथा में राग को जीव का 
स्वभाव (पर्यायभाव) कहा है - “स्वभावेनेवोत्पादात्‌” श्र्थात्‌ स्वभाव से 
ही उत्पन्न होने से - ऐसा टीका में कहा गया है । मिथ्यात्व व पुण्य-पाप 
आदि तो पर्याय के स्वभाव हैं। वहाँ यह भी कहा है कि “जीव में रागादि 
भावों की उत्पत्ति परद्रव्य कराते हैं? - ऐसी शंका नहीं, करनी चाहिए, 
क्योंकि अन्य द्रव्य से अन्य द्रव्य के ग्रुणों की उत्पत्ति वहीं होती । एक द्रव्य 
दूसरे द्रव्य के गुणों को उत्पन्न करे - ऐसी वस्तु में योग्यता ही नहीं है । 

दूसरी वात - “मिथ्यात्व, अविरति, कषाय व योगरूप पुदुगल 
परिणाम ज्ञानावरणादि पुद्गल कर्म के निमित्त से होने से वस्तुत: आख्रव 
हैं । तात्पयं यह है कि पुराने कर्मों का उदय नवीन कर्मों के आने में निमित्त 
हैं, इसका रण उनको आख्रव कहा है | असंज्ञ आज्रव तो ज़ड़ के परिणाम -- 
« जड़ के भाव हैं, वे अ्रजीव अर्थात्‌ पुद्गल हैं । दर्शनमोह कर्म, चारित्रमोह 
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कर्म, कषाय व योग का उदय जड़ का परिणाम है। भाई ! जहाँ जो 
भ्रपेक्षा हो, उसे समझना चाहिए, अन्यथा एकान्त हो जायगा । 

एक ओर समयसार गाथा ७५-७६ में ऐसा कहा है कि - ज्ञानी का 
श्रात्मा ज्ञानस्वभाव से परिणमता है, इसलिए ज्ञानी का आत्मा व्यापक व 
उनकी निर्मल पर्याय व्याप्य - कर्म है तथा जो कुछ विकार शेष रहा, उसमें 
कर्म व्यापक होकर विकार करता है श्रर्थात्‌ वह विकार, कर्म का व्याप्य 
है । जहाँ-जहाँ ऐसा कथन हो वहाँ ज्ञान व राग को केवल भिन्न-भिन्न 
बतलाने की बात जानना । वस्तुतः द्रव्यस्वभाव में व उसके भ्रनन्त गुणों 
में विकार कहाँ है कि जिससे विकार उसका व्याप्य बने ? इसलिए ज्ञान- 
भाव से परिणमन करनेवाले ज्ञानी के विकार को कर्म का व्याप्य कहा है । 

यहाँ पहले तो “विकार चैतन्य की पर्याय में होता है” यह सिद्ध 
किया है, पश्चात्‌ उस विकार से भेदज्ञान कराकर उसे स्वभाव से पृथक्‌ 
कर दिया है । राग-द्व ष व मोह श्रात्मद्रव्य की पर्याय के अस्तित्व में ही 
हैं भौर वे श्रपने से ही हैं; परके या कर्म के कारण नहीं - ऐसा सिद्ध 
करके पश्चात्‌ उसे भी भिन्‍न बताकर जुदा कर दिया जाता है । 


अ्रहा "“““““[ एक ओर तो राग-हं ष-मोहरूप आख्रवों को चैतन्य 
के परिणाम सिद्ध करके चिदाभास कहा है श्रौर दूसरी श्लोर दर्शनमोह - 
मिथ्यात्व, चारित्रमोह - अ्रविरति, कषाय और योग - इन जड़ के परिणामों 
को वस्तुतः आख्व कहा है, क्‍योंकि पुराने ( पूर्व के ) जड़कर्म का उदय 
नवीन कर्मंबन्ध में निमित्त है, किन्तु जब जीव स्वयं राग्र-ढवं ष-मोह 
के परिणाम करता है, तब पूर्वकर्म का उदय नवीन कर्मों के श्रास्रव का 
निमित्त होता है । 

पुराने जड़कर्म के उदय को वास्तव में श्राख़व इस कारण कहा है 
कि नवीन प्रुद्गल कर्म के बन्धन में पुराना पुद्ूगल कर्म निमित्त होता है, 
जीव का स्वभाव नहीं । 

अब कहते हैं कि - ब्रत-भक्ति प्रादि रागभाव तथा ऋ्रोध-मान शादि 
है षभावरूप आखत्रवभाव जीव के परिणाम हैं । जीव के ये परिणाम जीव 
के कारण जीव में ही होते हैं, कम के कारण नहीं । यह संज्ञ (चेतन) 
आखव जब स्वयं प्रगट होता है, उससमय जो पूर्वकर्म का उदय होता है वह 
निर्ित्त कहलाता है । उसी निमित्तता के कारण वे पूर्व में बंधे मिथ्यात्वादि 
पुदू्गल परिणाम आज्रव कहे जाते हैं। भाई ! यथार्थ बात तो यही है, 
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परन्तु साधारण मनुष्यों को शास्त्रों का श्रध्ययन-मनन-चिन्तन तो है नहीं, 
इसकारण स्वयं तो कुछ निर्णय कर नहीं सकते । बस कोई जो कुछ कह दे 
उसी को “जयनारायण” कहकर स्वीकार कर लेते हैं । ऐसे लोगों का 
कल्याण नहीं हो सकता । 


यहाँ श्राख़व के दो भेद करते हुए एक को संज्ञ व दूसरे को श्रसंज्ञ 
आख़व नाम दिया है। संज्ञ श्रर्थात्‌ चेतनाभासरूप जीव का परिणाम एवं 
असंज्ञ श्र्थात्‌ जड़-पुदूगल का परिणाम । राग-६ ष-मोह, स्पर्श-रस-गंध-वर्रा 
से रहित चेतन के आभासरूप परिणाम हैं तथा दर्शनमोह, चारितर- 
मोह योग व कषाय का उदय अ्जीव पुद्गल' का परिणाम हैं। वे 
मिथ्यात्वादि पुदूगल के परिणाम जीव के राग-द्व पादि के होनेपर नवीन 
श्रावरण के निमित्त होते हैं । 


झाजकल तो इन मूल सिद्धान्तों के विषय में भी लोग नानाप्रकार 
के प्रश्न उठाते हैं। कोई कहता है कि कर्म से विकार होता है, तो कोई 
कहता है कि शुभ रागरूप व्यवहार से निश्चय होता है, कोई कहता है कि 
क्रमबद्ध (परिणमन पर्याय) कोई वस्तु ही तहीं है आदि । उन लोगों को 
ऐसा लगता है कि ये नवीन-नवीन बाते पैदा की जा रही हैं। परन्तु भाई ! 
ये नई बातें नहीं हैं, यह तो वस्तु का स्वरूप है, अनन्त तीर्थकरों की कही 
हुई अनादिनिधन बातें हैं। प्रवचनसार गाथा €& में कहा है कि प्रत्येक 
परिणाम स्वकाल में अपने अवसर पर प्रगट होता है। भाई ! निश्चय से 
विकार का कर्त्ता जीव है, उसमें पर-कारकों की अपेक्षा नहीं है। इन 
सबका निर्णय करने के लिए उल्हास होना चाहिए । 


अहो ! भगवान आत्मा अमृत का सागर है। पुण्य-पाप का भाव 
द्रव्य-गुरा में नहीं है । द्रव्य श्र्थात्‌ शक्तिवान अखण्ड वस्तु और गुण श्रर्थात्‌ 
शक्ति। अ्रह्महा "० ८ ! अन्तर में विराजमान भगवान आत्मा स्वयं सुख 
के रस के स्वाद से भरा श्रनन्त गुणों का भण्डार है। ऐसा अमृत का नाथ 
. भगवान मृतक कलेवर में मूछित हो रहा है। अरे भाई ! जरा सुन तो 
सही, यह देह तो परमाणुओ्रों की बनी वस्तु है। यही परमाणु जब बिच्छ 
के डंक या सर्प के जहर के रूप में थे तब तुझे अ्रच्छे नहीं लगते थे, जब 
वही परमाणु तेरे शरीररूप परिणामित हो गए तो तुझे अच्छे लगने लगे 
हैं। ये मेरे हैं, मैं इनसे रमण करूँ, विषय सेवन करूँ - इत्यादि-नानाप्रकार 
* के एकत्व-ममत्वरूप परिणाम होने लगे हैं। इनमें तेरीइष्टबुड्धि हो गई 
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है, इनमें मूछित हो गया है । भाचार्य कहते हैं कि भाई ! तुझे यह क्या हो 
गया है ? तुझे यह मिथ्यात्व रोग कहाँ से लग गया है ? लगा कहीं से नहीं 
है, इसे तो तूने ही अ्रपने अज्ञान से उत्पन्त कर लिया है। यह तेरा ही 
अपराध है, किसी कर्म के कारण हुआ हो - ऐसा नहीं है । 

यहाँ मुख्यतया तीन बातें कहीं है--- 

१. जीव अपने राग-द्व प-मोह के परिणाम स्वयं अपने कारण से 
उत्पन्त करता है, वे किसी कर्म के कारण नहीं होते । 

२. उस काल में मिथ्यात्वादि श्रजीव पुदुगल कर्म जो उदय रूप से 
परिणमते हैं, वे भी उनकी श्रपन्नी योग्यता से परिणमते हैं, श्रन्य किसी 
कारण से नहीं । 

३. तथा उस मिथ्यात्वादि श्रजीव पुद्गल के परिणाम को आख़ब 
कहने का कारण बताते हुए कहते हैं कि वे नवीन कर्मों के श्राने में निमित्त 
होते हैं, श्रतः निमित्त की श्रपेक्षा उन जड़कर्म को भी व्यवहार से आख्रव 
कहा जाता है । 

यहाँ वस्तु की स्वतंत्रता का सूचक सिद्धान्त प्रतिपादित करते हुए 
आचार्य कहते हूँ कि जीव ने स्वयं अपनी भ्रूल से दुःख उत्पन्त कर रखा है, 
पैसे के कारण या कर्म के कारण दु.ख हुआ हो - ऐसा नहीं है । 

कर्म श्राख्नवण के निर्मित्तपने का निमित्त राग-दह्व प-मोह है, अज्ञान- 
मय प्रात्मपरिणाम है । जीव को जो राग-हं ष-मोह का परिणाम होता है, 
वह पर के कारण नहीं होता, वल्कि अ्रपनी स्वयं की भूल से या श्रज्ञानभाव 
से श्रपने कारण होता है श्र्थात्‌ वह अपने कारण से हुआ शअज्ञानमय 
भश्रात्मपरिणाम है । अ्रहम ! मिथ्यात्व व शुभाशुभ भाव, पुण्य-पाप के भाव - 
सभी अज्ञानमय श्रात्मपरिणाम हैं। परद्रव्य का इनसे कोई सम्बन्ध नहीं 
है । परद्रव्य परद्रव्य में है और आत्मा स्वयं अपने विकार में या अ्रविकारी 
स्वभाव में रमता हैं । उसका पर के साथ कुछ भी सम्बन्ध नहीं है । गाथा 
७६ में तो ऐसा कहा है कि - पाँच इन्द्रियों के विषय आत्मा में राग-हू प 
उत्पन्न करने में श्रसमर्थ हैं - अ्रकिड्चित्कर हैं । जिसतरह कर्म राग-ह ष 
कराने में भ्रसमर्थ हैं उसी तरह नोकर्म भी राग-ह/ प कराने में अ्रकिचित्कर 


जिस परिमाण में कर्म का उदय आता है, उसी परिमाण में रागादि 
के परिणाम करने ही पढ़ते हैं भ्र्थात्‌ जब कर्म निमित्तरूप से उदय में श्राते 
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हैं तव तदनुसार जीव को विकार करना ही पड़ता है - यह वात्त यथार्थ 
नहीं है । यद्यपि गोम्मटसार आदि शास्त्रों में व्यवहार से किए गए अनेक 
प्रकार के ऐसे कथन आते हैं कि - कर्म का जोर है, इस कारण निगोदिया 
जीव निगोद नहीं छोड़ पाता आदि; किन्तु ये सब निमित्त की मुख्यता से 
किए गए निमित्त का ज्ञान करानेवाले कथन हैं | 


पहले यह कहा था कि आख़व अपने परिणाम के निमित्त से श्रर्थात्‌ 
आत्मा के परिणाम के प्राश्नय से होने के कारण वे जड़ नहीं हैं, किन्तु 
चिदाभास हैं। तथा उसी के पीछे अज्ञानमय आत्मपरिणाम कहा है । 
राग-ह ष व मोह के परिणाम अज्ञानमय आत्मपरिणाम हैं - ऐसा कहा । 
श्रब कहते हैं कि वे मिथ्यात्वादि पुदूगल परिणामों के आस्रवरा के निमित्त- 
पने के निमित्तभूत होने से राग-द्व प-मोह ही आख़व हैं। देखो, पहले 
पूर्वेबद्ध कर्म को वास्तविक झाख़व कहा था और श्रव यहाँ चेतन के राग 
हं ष-मोह को वास्तविक आख्रव कहा है । पाठ में - (टीका में ) “एवं” शब्द 
पड़ा है । 

भाई ! अपना अभिप्राय छोड़कर आचाये भगवान का क्या अभि- 
प्राय है ? वे क्या कहना चाहते हैं ? यह समभकने का प्रयत्न करना चाहिए । 
यदि शान्ति से, धीरज से जिज्ञासु होकर स्वाध्याय नहीं करेगा तो यथार्थ 
बात.संमभ में केसे आवेगी ? 

अहा ! भगवान्र ! तू तो अतीन्द्रिय आनन्द का सागर है, किन्तु 
तुके अपने इस वेभव की खबर नहीं है, इसकारण उसका भरोसा नहीं 
होता । 

प्रश्त :--“आत्मा अनन्त गुणों की खान एवं अतीन्द्रिय श्राचन्द का 
सागर है” - इसका विश्वास कैसे आ सकता है ? 

उत्तर :--श्ररे भाई ! तूने जिसके साथ लग्न (शादी) की है, उस 
कन्या को तू पहले जानता-पहचानता था क्या ? बिल्कुल अनजान होते हुए 
भी कया तुझे कभी ऐसी आशंका भी हुई है कि यह मेरा अहित करेगी तो ? 
मुझे मार डालेगी तो“? भगवान । तुमे विषय भोगों में रुचि है, इस- 
कारण वहाँ ऐसी आशंका नहीं होती और उसपर पक्का विश्वास हो जाता 
है कि यह मेरा कभी भी अहित नहीं कर सकती । उसके साथ निशंक 
होकर रहता है और रमता है । अन्य कोई शंका की बात करे तो भी शंका 
नहीं होती, बल्कि शंका खड़ी करनेवाले पर रोप आता है| उसीप्रकार 
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जिसे आत्मा की रुचि हो गई है, उसे भगवान आत्मा का ऐसा विश्वास 
झा जाता है कि फिर कभी भी वह विश्वास टूठता नहीं है। जिस प्रकार 
अ्रनजान कन्या को प्रथमवार देखकर ही विश्वास हो गया, शंका नहीं हुई, 
उसीतरह प्रथम भेंट में ही जब चिद्ज्ञान को चिदानन्द भगवान का परिचय 
हुआ, उसी समय तत्काल श्रतीन्द्रिय आनन्द की लहर के साथ उसका 
विश्वास पक्‍का हो जाता है, किसी तरह की कोई आशंका नहीं रहती । 
ज्यों ही पूर्णानन्‍न्द के नाथ को अन्तमुख होकर देखा और उससे भेंट की, 
उसी क्षण उसका पक्‍का विश्वास हो जाता है और भ्रतीन्द्रिय श्रानन्द का 
रसास्वाद आ जाता है। भाई ! ऐसा अतीन्‍न्द्रिय श्रानन्द ही वास्तविक 
आनन्द है, शेष तो सब बातें ही बातें हैं । ऐसा झानन्द केवल सम्यरज्ञानियों 
को ही आता है। 


यहाँ यह सिद्ध करना है कि मिथ्यात्व सम्बन्धी राग-द्व ष-मोह ज्ञानी 
को नहीं होता । मिथ्यात्व व अ्रनन्तानुबधी राग-द्व प व मोह तो श्रज्ञानी 
को ही होता है, इसलिए श्रज्ञानी को ही भझ्राख़व होता है | यह बात यद्यपि 
मूल गाथा में स्पष्ट नहीं है; किन्तु कुन्दकुन्द के टीकाकार भ्राचार्य अ्रमृतचंद्र 
स्पष्ट कहते हैं कि गाथा के श्रर्थ में से ही यह वात सिद्ध होती है कि - 
अ्ज्ञानी के ही राग-द्वं प-मोह होते हैं, क्योंकि जहाँ मिथ्यात्वभाव है, वहीं 
राग-द्व ष के परिणामों की रुचि होती है । 

ज्ञानी के किचित्‌ रायादिभाव होते हुए भी उसको उनकी रुचि नहीं 
होती इसकारण ज्ञानी के राग-द्व प नहीं हैं - ऐसा दृष्टि की श्रपेक्षा से 
कहा जाता है । 

यहाँ तो यही सिद्ध करना है कि जिसकी विपरीत दृष्टि है, उसे ही 
राग-ह्व प-मोह है । सम्यर्दृष्टि को जो चारित्रमोह सम्बन्धी रागांश है, 
उसे गिना नहीं जाता, क्योंकि यहाँ दृष्टि [ श्रद्धा - रुचि ) की मुख्यता है, 
झ्रतः राग का अस्तित्व होने पर भी दृष्टि उसे स्वीकार नहीं करती । 


आगे १७१वीं गाथा मैं कहेंगे कि जहाँतक यथाख्यात चारित्र नहीं 
है, वहाँतक ज्ञान-दशेन व चारित्र का परिणमन जघन्य है, इसकारण उसे 
राग-द्व ष है और उससे उसे किचित्‌ बन्ध भी है । 

भाई ! किस श्रपेक्षा कहाँ क्या कहा है, इसे अच्छीतरह समझना 
पड़ेगा । अपना व्यक्तिगत हठाग्रह नहीं चलेगा। अपना हठाग्रह छोड़ना 
पड़ेगा । जैसा मैं मानता हूँ वसा ही शास्त्र में होना चाहिए - ऐसा ह॒ठा ग्रह 


२१० ] [ प्रवचन-रत्ताकर भाग ५ 


नहीं चलेगा; बल्कि शास्त्र जो कहते हैं, वही अभिप्राय उसमें से निकालना 
चाहिए । 
गाथा १६४-१६४ के भावाथे पर प्रवचन 


नवीन ज्ञानावरणादि कर्म के आस्रवण का निमित्त पूर्वबद्ध कर्म का 
उदय है, इसलिए वे मिथ्यात्वादि पूव॑बद्ध कर्म वास्तविक श्रास्रव हैं तथा 
उन कर्म श्रावण के निमित्तभूत होने में निमित्त जीव के राग-ह् प-मोहरूप 
(अज्ञानमय) परिणाम है, इसलिए राग-दव ष-मोह भी आख्व हैं। उन 
राग-द्वेष-मोह को चिह्विकार भी कहते हैं। वे राग-हं ष-मोह जीव की 
श्रज्ञान श्रवस्था में ही होते हैं । मिथ्यात्व सहित ज्ञान ही श्रज्ञान कहलाता 
है, इसलिए भज्ञानी को ही राग-द्वं प-मोहरूप आजख्रव होता है। 


भाई ! ऐसी बात सुनने-समभने को कहाँ मिलती है ? तुभ्के ऐसा सुन्दर 
श्रवसर मिला है, ऐसा मनुष्यपता, भगवान जिनेन्द्रदेव का सम्प्रदाय मिला, 
इसमें भी वस्तुस्वरूप का यथार्थ निर्णय नहीं किया तो कब करेगा ? इसमें 
यह देखने की जरूरत नहीं है कि कितने लोग इस बात को मानते हैं । सत्य 
को स्वीकार करनेवाले दुनिया में बहुत कम ही होते हैं। यह बात “सत्य 
है या नहीं” बस इतना ही जानना पर्याप्त है । कहा भी है-- 


५बिरले ध्यावें तत्व को, बिरले धारें कोय 


भ्ज्ञानी को ही राग-हं ष-मोहरूपी आस्रव होता है - यह कहकर 
इस गाथा में ज्ञानी को आख््रव का अ्रभाव दर्शाया है । ज्ञानी को राग से 
भिन्न शुद्ध चेतन्य द्रव्य का ज्ञान-श्रद्धान है न ? श्रह्म ! द्वव्य व गुण तो 
न्रिकाल शुद्ध ही हैं तथा इस शुद्ध का जिसे अन्तर में अनुभव हुआ, उस 
ज्ञानी को शुद्ध का परिणमन होने से भाव-शझ्राख़व का श्रभाव है | सिथ्यात्व 
सम्बन्धी राग-ह प-मोह का ज्ञानी के श्रभाव है, इसका रण ज्ञानी को आ्रव- 
बन्ध नहीं है - ऐसा यहाँ कहा है । 


सममसार गाथा १६६ 
श्रथ ज्ञानिनस्तदभाषं दर्शयति -- 


खत्यि दु आसवबंधो सम्मादिट्टिस्स श्रासवरिरोहो । 
संते पुच्चसिबद्धे जाणदि सो ते अबंघंतो ॥१६६॥। 


नास्ति त्वाल़वबन्धः सम्यरदुष्टेराखवनिरोधः । 
संति पुूवरेनिबद्धानि जानाति स तान्यबध्नन्‌ ॥१६६९॥। 


यतो हि ज्ञानिनो ज्ञानमयेभविरज्ञानमया भावाः परस्परविरोधि- 
नो5वश्यमेव निरुध्यंते, ततो$ज्ञानमयानां भावनां रागह घमोहानां श्रालव- 
भृतानां निरोधात्‌ ज्ञानिनों भवत्येव श्रास्वनिरोध: | श्रतों ज्ञानी नारूव- 


अ्रव यह बतलाते हैं कि ज्ञानी के उन आखव का ( भावख्रवों का ) 
अभाव है :-- 


सद्दृष्टिफो श्रात्नव नहीं, नहि बन्ध, श्राज्वरोध है । 
नहिं बाँधता जाने हि पूर्वनिबद्ध जो सत्ताविषें ॥१६९६।॥ 


गाथार्थ :- [ सम्यर्दृष्टे: तु ] सम्यर्दुष्टि के [श्राल्ञवबन्ध | श्राख्॒व 
जिसका निमित्त है ऐसा वन्ध | नास्ति | नहीं है, [ श्राल्ञवनिरोधः | 
(क्योंकि) आख्रव का (भावासत्रव का) निरोध है; [तानि] नवीन कर्मों को 
[ श्रवध्नन्‌ | नहीं वाँचता हुआ [ सः | वह, | सत्ति ] सत्ता में रहे हुए 
[पूर्वनिबद्धानि] पूर्ववद्ध कर्मों को [जानाति] जानता ही है । 


टीका :--वास्तव में जानी के ज्ञानमय भावों से अज्ञानमय भाव अवश्य 
ही विरुद्ध - अभावरूप होते हैं, क्योंकि परस्पर विरोधी भाव एकसाथ नहीं 
रह सकते; इसलिये अज्ञानमय भावरूप राग-द्व ष-मोह जो कि श्राख्रवभूत 
(आख्रवस्वरूप) हैं। उनका निरोध होने से, ज्ञानी के आसख़व का निरोध 
होता ही है। इसलिये ज्ञानी, श्रात्रव जिनका निमित्त है ऐसे ( ज्ञाना- 
वरणादि ) पुद्गलकर्मो को नहीं वाँघता, सवा अकतृ त्व होनेसे नवीन 
कर्मो को न बाँधता हुआ सत्ता में रहे हुए पू्वेवद्ध कर्मो को, स्वयं ज्ाच- 
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निरमित्तानि पुद्गलकर्मारिण बध्चाति, नित्यमेवाकतृ कत्वान्नवानि न बध्नन्‌ 
सदवस्थानि पूर्वबद्धानि ज्ञानस्वभावत्वात्केवलसेव जानाति । 


स्वभाववान होने से, मात्र जानता ही है। (ज्ञानी का ज्ञान ही स्वभाव है, 

कतृ त्व नहीं; यदि कतृं त्व हो तो कर्मको बाँघे, ज्ञातृत्व होनेसे कर्म बन्ध 
नहीं करता ।) 

भावार्थ :--ज्ञानी के अ्ज्ञानमय भाव नहीं होते और अज्ञानमय भाव 
न होनेसे (अज्ञानमय ) राग-ह ष-मोह श्रर्थात्‌ आख्रव नहीं होते श्रौर »स्रव 
न होनेसे लवीन बन्ध नहीं होता । इसप्रकार ज्ञानी सदा ही अकर्ता होनेसे 
नवीन कर्म नहीं बाँधता और जो पूर्वेबद्ध कर्म सत्ता में विद्यमान हैं, उनका 
मात्र ज्ञाता ही रहता है । 

झ्विरतसस्यग्द्ष्टि के भी भ्रज्ञानमय राग-दं ष-मोह नहीं होता | जो 
मिथ्यात्व सहित रागादि होता है, वही भ्ज्ञान के पक्ष में माना जाता है, 
सम्यक्त्व सहित रागादिक श्रज्ञान के पक्ष में नहीं है। सम्यर्दृष्टि के सदा 
ज्ञानमय परिणमन ही होता है । उसको चारित्रमोह के उदय फी बलवत्तासे 
जो रागदि होता है, उसका स्वामित्व उसके नहीं है; वह रागादि को रोग 
- समान जानकर प्रवततता है और अपनी शक्ति के अनुसार उन्हें काटता जाता 
: है। इसलिये ज्ञानी के जो रागादि होता है वह विद्यमान होने पर भी 
अविद्यमान जैसा ही है । वह श्रागामी सामान्य संसार का बन्ध नहीं करता, 
मात्र अल्प स्थिति-नुभागवाला बन्ध करता है। ऐसे भ्रल्प बन्ध को यहाँ 
नहीं गिना है । 

गाथा १६६ एवं उसकी टीका पर प्रवचन 

जिसको शुद्ध चेतन्यमय श्रव आनन्दकन्द स्वरूप भगवान आत्मा 
की दृष्टि हुई है, जिसको पूर्णानन्‍्द का नाथ प्रभु ज्ञान में ज्ञात हो गया है, 
जिसकी पर्याय में निविकल्प आत्मा का अनुभव हो गया है और अतीन्द्रिय 
आनन्द का वेदन भ्रा गया है, उसे धर्मी अ्रथवा ज्ञानी कहते हैं । ऐसे ज्ञानी 
को ज्ञानमय श्रर्थात्‌ श्र त्मामय शुद्ध-चेतन्यमय परिणाम होते हैं। उसके 
शानमय - चेतन्यमय भावों द्वारा प्रशानमय भाव अवश्य ही रुक जाते हैं । 
भिथ्यात्व व अनन्तानुबंधी राग-द्वं परूप अज्ञानमय भावों का ज्ञानमय भावों 
द्वारा अवश्य ही निरोध हो जाता है । 

आख्रव का निरोध संवर है भर ब्रतादि घारण करने से संवर होता 
है - ऐसा संवर का स्वरूप जानकर कोई बाहर से ब्रत आदि ले ,.र अ्रपने 
को संवरस्वरूप मानले, तो यह उसका भ्रम ही है, क्योंकि सवर का स्वरूप 
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ऐसा नहीं है। संवर तो सम्यग्दशनपूर्वक श्रप्रत्यास्यान कषाय के अ्रभाव में 
सहज ब्रतादि के धारणपूर्वक होता है । 


प्रश्न :--किन्तु ऐसा करने से भ्रभ्यास तो होगा न ? 

उत्तर : - भाई ! राग के विकल्प से भिन्न शुद्ध चेतन्य की अनुभूति- 
स्वरूप प्रज्ञा (भेदज्ञान) द्वारा अभ्यास करे तभी यथार्थ अ्रभ्यास होता है । 
ग्रात्मा शुद्ध चेतन्यघन प्रभु केवल पवित्रता का पिण्ड है, वही श्रपना “स्व” 
है । वहाँ पर की ओर के - राग की ओर के मभुकाव से मुक्त होकर “स्व” 
की ओर के भुकाव का अभ्यास करे तो श्रात्मा जानने में आता है! 
व्यवहार के - राग के साधन से भगवान आत्मा नहीं जाना जा सकता । 


प्रवचनसार गाथा १७२ के छठवें बोल में कहा है कि “जिसका 
लिंग द्वारा नहीं, बल्कि स्वभाव द्वारा ग्रहरा होता है, वह अलिंगग्रहणा 
स्वरूप भगवान आत्मा है। इसप्रकार आत्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता है, इस श्र्थ की 
प्राप्ति होती है | भ्रह्महा""““ “! भगवान आत्मा श्रपने स्वभाव से ज्ञात 
हो; शुद्ध चैतन्य के प्रकाश से - परिणाम से ज्ञात हो - ऐसा प्रत्यक्ष ज्ञाता 
है । वह दया, दान, ब्रत आदि के विकल्प से ज्ञात होनेवाली वस्तु नहीं है । 
मति-श्रुतज्ञान की निर्मेल पर्याय में आत्मा प्रत्यक्ष जात होता है, उसे पर की 
अपेक्षा नहीं है। प्रत्यक्ष का अर्थ प्रदेश से प्रत्यक्ष होने की बात नहीं है, 
किन्तु अनुभवप्रत्यक्ष स्व-संवेदनप्रत्यक्ष की बात है । 


आत्मा राग का वेदन तो अ्रनादि से कर रहा है । इस जीव नग्न 
दिगम्बर साधु होकर पाँच महातन्नत और २८ मूलगुण पालते हुए भी राग 
का ही वेदन किया। भले ही वह इसके परिणाम स्वरूप नवग्रेवेयक तक गया 
किन्तु है तो राग का ही वेदन न ? और श्रात्मा तो इस राग के वेदन से 
भिन्न अन्तर में परिपूर्ण सच्चिदानन्दस्वरूप भगवान है । जो इस सच्चिदा- 
ननन्‍्दस्वरूप अपने भगवान अ्रात्मा का अनुभव करता है एवं अरतीन्द्रिय 
आनन्द के स्वाद का वेदन करता है, वह ज्ञानी है, घर्मात्मा है । 


यद्यपि बाह्य क्रियाकाण्ड के पक्षवालों को यह बात बुरी लगती है, 
परन्तु भाई ! चरणानुयोग में कहे गए बाह्य ब्रत, तप आदि क्रियारूप 
आचरण करने मात्र से कोई साधक नहीं हो जाता । चरणानुयोग में तो 
इसका ज्ञान कराया है कि ज्ञानी साधक जीवों.के जीवन में भ्रपनी-अपनी 
भूमिकानुसार बाह्य ब्रतादि कंसे होते हैं, नथा ज्ञानी उन बाह्य ब्रतादि का 


२३४ ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग ५ 


आ्राचरण करता है - ऐसा व्यवहार से कहा जाता है, किन्तु निश्चय से तो 
बाह्य आचरण चारित्र ही नहीं है । 


प्रश्न :--जिससे वस्तुस्वरूप की प्राप्ति हो ऐसा कोई उपाय 
बताइये न ? 

उत्तर :--भाई ! श्रपनी श्रद्धा व ज्ञान को पर्याय द्वारा पूणानिन्‍्द- 
स्वरूप निज भगवान शअ्रात्मा को स्वीकार कर लेना ही आत्मा की प्राप्ति 
की यथार्थ विधि है। श्री जयसेनाचार्य की टीका मे श्राया है कि - जिस- 
तरह अग्नि में पाचक, प्रकाशक व दाहक तीन गुण हैं, उसीतरह आत्मा में 
पाचक, प्रकाशक व दाहक गुर हैं । आत्मा में सम्यस्दशेनरूप पाचक शक्ति 
है, इससे आत्मा में पूर्णानन्‍्द का पाचन होता है । यद्यपि वर्तमान में अल्पज्ञ 
दशा है तथापि सम्यग्दर्शन भगवान्र आत्मा को परिपूर्णतया प्रतीति में 
ग्रहण कर लेता है । वह आत्मा को पूरी तरह पचा लेता है । भ्रह्महा***** ! 
अनन्त गुणों से सदा शोभायमान भ्रन्तर में चैतन्य हीरा प्रकाशित हो रहा 
है । उसकी अनंत गुणों की अनंत पर्यायें प्रतिसमय प्रगट होती हैं। सम्यक- 
ज्ञान की पर्याय में प्रकाशक शक्ति है और सम्यक्चारित्र की पर्याय में 
रागादि को दहन करने की - जलाने की दाहक शक्ति है। इसप्रकार 
पाचक, प्रकाशक व दाहक शक्ति जिप्में प्रगट हुई है, वह ज्ञानी है । 

परमात्मप्रकाश में झ्राया है कि व्रत के विकल्प से छूटकर अनन्त 
आनन्द के नाथ आत्मा में स्थिर हो जाने को, जम जाने को, लीन हो जाने 
को ब्रत या चारित्र कहते हैं। पाँच महात्रत के परिणाम को तो उपचार से 
चारिन्र कहा जाता है । 


अहा ! प्रभ! तूने पर के विकल्पों का एवं पर की शोर की रुचि 
का सेवन तो अनन्त काल से किया है। तुक्के यदि जन्म-मरण रहित होना 
हो तो यह एक ही उपाय है कि अन्तर सन्मुख होकर सच्चिदानंन्दस्वरूप 
भगवान आत्मा की प्रतीति जिसका लक्षण है - ऐसा सम्यग्दर्शन प्रगट 
करले । सम्यग्दशंत की ऐसी दशा में भ्रनाकुल आनन्द का स्वाद आता 
है, जिसे ऐसो दशा प्रगट होती है वह ज्ञानी है। यह “ज्ञानी” शब्द को 
व्याख्या है । | 

बहुत शास्त्र पढ़ने से श्रथवा सरस व्याख्यान देकर शास्त्र समभाने से 
कोई ज्ञानी नाम नहीं पा सकता; क्योंकि समभाने वाली भाषा तो जड़ है, 
पुदूगल की है श्लौर समझाने की ओर जो भूकाव है, वह राग है। पढ़ने व 
पढ़ाने का भूकाव - सव राग के विकल्प हैं, इनमें भगवान आत्मा कहाँ है ? 
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भगवान आत्मा तो स्वरूप-संवेदनसहित राग से भिन्न आत्मा की अनुभूति 
से ज्ञात होता है। स्वरूप-संवेदन की ऐसी अनुभूति जिसे हुई, वह ज्ञानी है । 

भाई राग के पक्ष में रहकर चौरासी के श्रवता र कर करके तू श्रवतक 
यों ही दुःख भोगता रहा है। क्षणभर में कभी भी यह देह छूट जावेगी, 
तु्के पता भी नहीं चलेगा। ऐसे-ऐसे अ्रनन्‍्त जन्म-मरण तू कर चुका है । 
अनेक वार तेरी असाध्य दशा हुई है, किन्तु यह असाध्य दशा तो वाह्म 
शारीरिक रोगों की अपेक्षा है, वास्तविक भ्रसाध्यता तो यह है कि तूने 
अवतक अन्तर में राग से भिन्न श्रात्मा को नहीं जाना, स्वरूप का साध्यपना 
५गट नहीं किया, यही आत्मा की महा असाध्य दशा है, समय रहते इसका 
उपाय कर लेना चाहिए । 

यहाँ कोई कह सकता है कि जब काललब्धि प्रगट होगी, तभी साध्य- 
पना प्रगट होगा न ? 

उससे कहते हैं कि भाई ! तू शास्त्र में से काललब्धि की परिभाषा 
(स्वरूप) को पढ़कर, काललब्धि का सही स्वरूप जाने बिना ही कोरी 
बातें बनाता है। वस्तुतः काललब्धि का क्‍या अर्थ है, तुझे इसकी खबर 
नहीं है । इसतरह शास्त्र से परिभाषायें सीख लेने से साध्य की सिद्धि नहीं 
होगी । जब अच्तर आत्मा में एकाग्र होकर निज स्वभाव का भान करे, 
तव काललब्धि का सच्चा ज्ञान होता है। संवत्‌ १९७२ की साल में यह 
प्रश्न वहुत चचित हुआ था कि - “जैसा केवली ने देखा होगा वही होगा ।” 
तव मेने (कानजी स्वामी ने) कहा था कि जिसकी पर्याय में दिव्य केवल- 
ज्ञान प्रगट हुआ है, जिसमें अश्रनन्‍्त लोकालोक प्रगट प्रतिविम्बित हुआ है, 
क्या तु्के अन्तर्मन से उस केवली की सत्ता स्वीकृत हो गई है ? जिसे 
केवलज्ञान की सत्ता स्वीकार हो जाती है, वह केवली के अथवा पर्याय के 
सन्‍्मुख नहीं रह सकता । इसकी सत्ता की स्वीकृति तो निज चेतन्यस्वभाव 
के अर्थात्‌ निज सर्वगस्वभाव के सन्‍्मुख होने पर ही होती है ओर तभी 
काललब्धि भी पक जाती है । 


श्रीमद्राजचन्द्रजी ते कहा है - 
“जो इच्छी परमार्थ तो, करो सत्य पुरुषार्थ । 
भवस्थिति श्रादि नाम ले, छेदो नहिं पुरुषा्थे ॥! ., 
अर्थात्‌ “जैसा भगवान ने देखा होगा वेसा होगा” - इसप्रकार 
काललब्धि एवं भवस्थिति का नाम लेकर तू स्वभाव सन्‍्मुखता के पुरुषार्थ 
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को मत छेद ! बल्कि ऐसा विचार करके जगत से निर्भार होकर भगवान 
आत्मा के यथार्थ श्रद्धान का पुरुषार्थे जायूत कर । 


संसार में धन कमाने के लिए जब मारा-मारा फिरता है, तब तो 
काललब्धि, होनहार व ऋ्रमबद्ध को याद नहीं करता । वहाँ काललब्धि का 
सहारा क्‍यों नहीं लेता ? भोजन के काल में ऐसा विचार करके कभी दो 
घड़ी भी शान्ति से बेंठा रह सका है ? वहाँ तो दस मिनट की देर भी 
वरदाश्त नहीं है; जबकि भोजन तो निश्चितरूप से अ्रपने स्वकाल में ही 
प्राप्त होता है, जीव के प्रयत्त से नहीं । तथा श्रात्मा की उपलब्धि के लिए 
स्वभाव सन्मुखता का पुरुषार्थ आवश्यक है, क्योंकि वह स्व-सन्मुखता के 
पुरुषार्थपृवंक ही उपलब्ध होती है। उसके लिए क्रमवद्ध व काललब्धि को 
याद करना कहाँ त्तक उचित है ? इसतरह प्रमाद से आत्मोपलब्धि नहीं 
होगी । इसके लिए अन्तर में पुरुषार्थ जागृत करके आत्मानुभव प्रगट 
करना पड़ेगा, निज भगवान की आराधना करनी पड़ेगी । राग का व विकार 
का नाश करने के लिए अखण्ड चेतन्य प्रभु की दृष्टि करके अखण्ड रूप से 
श्रन्तर में रमणता का पुरुषार्थ करना पड़ेगा । यहाँ कहते हैं कि - ऐसा 
श्रन्तर पुरुषार्थ जिसने प्रगट किया, वह ज्ञानी है । 


अहाहा”” ““[ मैं स्वयं शुद्ध चतन्‍्यघन प्रम हूँ- ऐसी जिसे 
प्रतीति हुई है - श्रद्धा हुई है, उस नानी के सभी भाव “ज्ञानमय” होते हैं, 
उप्ते मिथ्यात्ममय रागभाव नहीं होता । उसके ज्ञानमय भावों से मिथ्यात्व 
सम्बन्धी राग-ह्व प एवं अज्ञानमय भाव अवश्य ही रुक जाते हैं । देखो, 
ज्ञानी के "ज्ञानमय” भाव हैं - ऐसा कहा, “ज्ञानवाला” नहीं कहा । ज्ञान- 
मय” कहने का तात्पयें, यह है कि भगवान आत्मा शुद्ध ज्ञानधनस्वरूप 
चेतन्यविम्त्र प्रभु है, जो अन्तर में त्रिकाल विद्यमान रहता है, उस अभेद 
की ओर भुकाववाले भाव को “न्ानमय” कहकर अभिव्यक्त किया है - 
ऐसे “ज्ञानमय” भावों से अज्ञानमय भाव अवश्य ही रुक जाते हैं, अभावरूप 
हो जाते हैं । 

भाई ! यह तो अध्यात्म की गंभीर बात है, कोई कथा-वार्ता नहीं 
है । बहुत शान्ति व घोरज से उपयोग को सुक्ष्म करके सावधानी से सुनना 
चाहिए । 

कहते हैं कि जब आत्मा पर की ओर का भुकाव छोड़कर अन्तर में 
स्व को ओर भुकता है, तब उसके ज्ञानमब भाव होता है तथा अज्ञानमय- 
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भाव श्रर्थात्‌ मिथ्यात्व-राग-ह षादि भाव रुक जाते हैं, क्योंकि परस्पर 
विरुद्धभाव एकसाथ नहीं रह सकते । अस्थिरता संबंधी भावों की यहाँ 
बात नहीं है, वे तो चारित्रगुण की पूर्णेता के अभाव में होते हैं। यहाँ 
तो यह कहा है कि - ज्ञानमय भावों के साथ मिथ्याभावों का एवं मिथ्या- 
त्वमय भावों के साथ ज्ञानमयभावों का परस्पर विरोध है। मिथ्यात्व व 
मिथ्यात्वसम्बन्धी राग-ह्वेप के भाव सम्यग्दर्शन व सम्यग्जान के भावों में 
नहीं रह सकते । दोनों ही परस्पर - एक-दूसरे के विरोधी है । ज्ञानमय भाव 
में अज्ञान भाव का त्रिकाल अभाव है । 


भ्रब कहते हैं कि - ज्ञानी के मिथ्यात्व व मिथ्यात्वसम्बन्धी राग- 
ह षरूप आख्रवों का निरोध होता है। भगवानश्रात्मा को प्रगट करने के 
लिए भ्रन्तर का पुरुषार्थ चाहिए । कोरी बड़ी-बड़ी बातें करने से कोई बड़ा 
नहीं बन जाता । अन्तर में ज्ञायक स्वभाव के प्रति पुरुषार्थवाले धर्ममयभाव 
से अ्घरंमय भाव उत्पन्न नहीं होता, इसलिए ज्ञानों के श्रघर्म का - भ्राल्ञव 
का निरोध है । 


परे ! अज्ञानी को ऐसा माहात्म्य नहीं श्राता कि “मैं स्वयं चेतन्य- 
मूर्ति भगवान हूँ” उसने भ्रनादि से पर में एवं एकसमय की पर्याय में एकत्व 
किया है, वह उसमें ही रमा है - जमा है । दया, दान, ब्रत, भक्ति, पूजा एव 
काम-क्रोध व इन्द्रियो के विषयों में तथा लौकिक अयोपशम ज्ञान में ही 
प्रनादि से रम रहा है; किन्तु भगवन्‌ ! तेरे चेतन्यतत्तव के समक्ष इस तुच्छ 
क्षयोपशम जान की क्या कीमत है ? कुछ भी नहीं है, श्रतः तू अन्तर- 
स्वभाव में जा भौर धर वचतन्यतत्त्व को ग्रहण कर ! इससे ही तैरे मिथ्या- 
त्वादिभावों का अभाव होगा, निराकुल भ्रानन्द होगा । 


ज्ञानी के आख्रवों का निरोध होता है, इसलिए जिसमें श्राज्नव 
निमित्त होता है, ऐसे ज्ञानावरणादिकर्मों को वह नहीं बाँधता। उसके 
सदेव अ्रकरत्तापना होने से वह नवीन कर्मों को नहीं बाँघता एवं पूर्वबद्ध 
कर्मों को भी केवल जानता ही है। देखो, ज्ञानी को आ्राखव नहीं है, श्रतः 
उसके नवीन (ज्ञानावरणादि) कर्म नहीं बँघते । वास्तव में तो उस काल 
में कार्माणवर्गशा के परमाणुओ्रों में बंघने का योग ही नहीं होता, परन्तु 
यदि कथन करना होगा तो इसी रीति से कहा जायगा । समभने-सम माने 
का एवं कथन करने का इसके सिवाय भश्रन्य कोई उपाय नहीं है । वस्तु के 
स्वरूप की भोर से देखा जाय तो ज्ञानी तो स्वयं ज्ञानस्वभावी होकर सत्ता 
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में रहे पृवंबद्ध कर्मों का केवल ज्ञाता-दुष्टा ही है। सम्पूर्ण दुनिया जिसके 
ज्ञान में ज्ञात हो - ऐसा भगवान आत्मा ज्ञाता-दृष्टा है। ज्ञाता स्वभाव 
की सन्मुखता में ज्ञानीजीव केवल ज्ञाता ही है, कर्म का कर्त्ता नहीं है । सदा 
ही अकर्त्ता होने से अर्थात्‌ ज्ञानो के राग का कत्तापना नहीं होने से कर्म को 
नहों बाँवता है, क्योंकि कमंबन्ध का निमित्त तो केवल एक भात्र राग के 
कतृ त्व का भाव हो है । 

समयसारनाटक में भी यह बात निम्न दोहे में कही है - 

“कर करम सोई करतारा, जो जाने तो जाननहारा। 
जो करता नहि जाने सोई, जाने सो करता नहीं होई ।॥।” 

जो राग के कतृ त्व में ग्रटक जाता है, उसके ज्ञातापना नहीं रहता 
तथा जो ज्ञातास्वरूप में श्रा जाता है, उसके राग का, पर का व पर्याय का 
कतृ त्व नहीं रहता । ज्ञानी को बन्ध का कारणरूप ग्रास्नवभाव नहीं होता, 
इसीकारण उसके बन्ध भो नहीं होता । अहो ! यह स्वभाव की बाच 
सहज एवं सरल है, किन्तु स्वभाव का पुरुषार्थ करे तब न ! भाई ! कोरी 
बातों से पार नहीं पड़ती । 

कुछ लोग यह कथन सुनकर ऐसा कहते हैं कि - यह तो नियत 
मिथ्यात्व है, क्‍योंकि जिससमय जो पर्याय होनी हो वहीं होती है - इस 
कथन में निमित्त को श्रकिचित्करता सिद्ध होती है और पुरुषार्थ का लोप 
होता है । 

किन्तु उनका यह सोचना गलत है। उनके समाधान में यहाँ कहते 
हैं कि - भगवान ! वस्तु का परिणमन स्वतंत्र ब नियत ही है जिससमय 
में जिस पर्याय का जन्मक्षण या उत्पत्तिकाल है, उससमय वही पर्याय 
होती है, निमित्त से नहीं होती; किन्तु इस क्रमबद्ध का निर्णय केवल उन्हें 
ही होता है, जो श्रन्त:स्वभाव के सन्मुख हुए हैं । 


ज्ञानी को भले ही मति-श्रतज्ञान हो, किन्तु उसे एकसमय में लोका- 
लोक को ( परोक्ष ) जानने का शक्तिवाली पर्याय प्रगट हुई है । ज्ञानी को 
राग का कत्तपना नहीं है। ज्ञानी में तो स्वयं का एवं उत्पन्न हुए राग का 
ज्ञातापना स्वयसिद्ध हैं। इसकारण वह नवीन कर्मो को न बाँधता हुआ 
सत्ता में विद्यमान पूर्वेबद्ध कर्मों का भी केवल ज्ञाता रहता है। जिसतरह 
केवलज्ञानी के चार घातिया कर्म विद्यमान नहीं हैं, वे केवल उन्हें जानते 
ही हैं, उसीतरह ज्ञानी पूर्ववद्ध कर्मों को केवल जानते ही हैं। जिसतरह 
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केवलीभगवान लोकालोंक को केवल जानते ही हैं श्रर्थात्‌ लोकालोक केवल- 
ज्ञान में निमित्त होता हुआ भी केवलज्ञान लोकालोक का कर्ता नही है, 
मात्र ज्ञाता ही है, उसीतरह ज्ञानी ज्ञान में रागादि को जानता हुआ भी 
उस राग का कर्ता नही है, मात्र ज्ञाता ही है। श्रहो ! सम्यग्दर्शन-सम्यस्भान 
ओर स्वरूपाचरण कोई अलौकिक वस्तु है। यही से धर्म का प्रारभ होता 
है, इसके बिना घर्म की शुरुआत ही नहीं होती । 


जानी को अस्थिरता जनित किचित्‌ राग-ह प है, किन्तु स्वेज्ञेय के 
ज्ञायक को रागादि और उससे हुप्ना अल्प बन्ध ज्ञान में परज्ञेयपने कहा गया 
है| भूतार्थ -सत्यार्थ त्रिकाली परमात्मस्वरूप निज आत्मा का झ्राश्चय करने 
से ही सम्यग्दशेन प्रगट होता है। उससमय आत्मा की पर्याय में जो श्रजुद्धता 
व अपुर्णाता है, वह वस जानने भर के लिए प्रयोजनवान है, आदर के योग्य 
भो नहीं । उस काल में झ्ात्मा का ज्ञाता स्वभाव हो स्वय ऐसा है कि वह 
स्व को तो जानता ही है, साथ में वरंमान पर्याय में उत्पन्न हुए राग को 
भी स्पर्श किए बिना जानता है, वर्योकि इस ज्ञायक (ज्ञानी, आत्मा का 
ऐसा ही - स्व-पर प्रकाशक स्वरूप है । 


श्रहो ! यद्यपि एक ज्ञानगुण में दूसरा गुण नहीं है, तथापि उसमें 
अनन्त गुरणों का रूप है । जिसतरह ज्ञानग्रुण में अ्रस्तित्व गुणा नही है, तो भी 
ज्ञानगुण में अ्रस्तित्वगुणा का रूप है श्रर्थात्‌ ज्ञान स्वयं अ्रस्तित्वरूप से है । 
अस्तिपना ज्ञान का रूप है। इसोतरह ज्ञान वस्तुपना, प्रमेयत्वपना, कर्त्तापना, 
कमे-करणपना आ्रादि रूप है । ज्ञान स्वयं ज्ञान के करत त्वरूप से है । कर्त्ता- 
गुण से कर्त्ता नहीं है, ग्रपना निज का स्वरूप ही कर्त्तापने से है । 


यहाँ कहते हैं कि - जो ज्ञानगुण में ज्ञानमयभाव ( पर्याय ) प्रगट 
हुआ, उस ज्ञान की पर्याय का कर्त्तापना नानगुण में है, परन्तु राग का 
कर्त्तापना उस ज्ञानस्वरूप में नहीं है। भाई ! ऐसी सूक्ष्म बात है, किन्तु 
ग्रात्मा स्वयं भी सूक्ष्म है न ? संकल्प-विकल्प तो सब जड़. रूपी व अचेतन 
हैं। पुण्य-पाप के अचेत्तन स्वभाव से भगवान श्रात्मा का त्रिकाली चंतन्य- 
स्वभाव सर्वेथा भिन्‍न है | ऐसे चेतन्य स्वभाव को जानता व उसका अनुभव 
करता हुआ जो ज्ञानमय भाव प्रगट हुआ है, वह झ्ज्ञानमयभाव का कर्त्ता 
नहीं होता । उसे भ्रज्ञाममयभाव उत्पन्न ही नहीं होता, उसमें अ्रजानमय 
भाव का परिणमन ही नहीं है । 
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गाथा १६६ के भावार्थ पर प्रवचन 


देखो, धर्मी जीव तो रागादि का सदा अकर्त्ता है, क्योंकि ज्ञान- 
स्वभाव में राग का करत त्व नहीं है। आत्मा में कतृ त्व गुण है, किन्तु यह 
निर्मल पर्याय का - ज्ञान भाव को करता है | अ्रह्म ! आत्मा में ज्ञानगुणा व 
आनन्दगुण को ही भाँति कर्त्तागुण भी त्रिकाल निर्मल है। इस कर्त्तागुणख 
का स्वभाव पवित्र पर्याय को हां करने का है। समयसार में जो सेतालीस 
शक्तियों का कथन है, वहाँ पर भी यही कहा है | श्रहहा | शक्तियाँ 
तो स्वयं स्वभावत: निमंल हो हैं, वे ज्ञान परिणाम को भी निर्मल करती 
हैं । ज्ञानी विकार को केवल जानते हैँ, उसके कर्त्तामाव से नहीं परिणमत्ते 
इस कारणा ज्ञानों नवीन कर्म नहीं बाँघते तथा पूर्वबद्ध कर्म जो सत्ता में 
विद्यमान हैं, उनके भी केवल ज्ञाता रहते हैं। परजेय की भाँति उन्हें केवल 
जानते हैं, उनके कर्त्ता नहीं होते । 


देखो, राग्र में हूँ और यह रागभाव मेरे स्वभाव को प्रगट करने में 
कारण है- ऐसी विपरीत मान्यतासहित जो रागादि होते हैं, वे ही अ्रभान 
के पक्ष में गिने जाते हैं । सम्यक्त्वसहित रागादि श्रज्ञान के पक्ष में नहीं गिने 
जाते, क्योंकि सम्यरदुष्टि के सदेव झ्ात्मा की ओर भुकनेवाला ज्ञानमय- 
भाव होता है | जो राग होता है, उसका वह केवल ज्ञाता रहता है। राग 
का ज्ञान राग के अस्तित्व के कारण नहीं होता, वल्कि नानी को तो स्व-पर 
को जाननेवाला ज्ञान स्वतः अपने ही कारण होता है, इस कारण 
रागादि का नाता ही है, कर्त्ता नहीं । उसका निरन्तर जञानमय ही परिणमन 
होता है । 

यहाँ जो उदय की बलजोरी की बात कही है, उसका श्रर्थ यह नहीं है 
कि कर्म बलजोरी में उसे राग कराता है; किन्तु राग की रुचि न होते हुए 
भी ज्ञानी को पुरुषार्थ की कमी से श्रस्थिरता के कारण जो किचित्‌ राग होता 
है, उसे (निमित्त की अपेक्षा) उदय की बलजोरी कहा है| अपना स्वयं का 
पुरुपार्थ कुछ कमजोर है, इसलिए उदय की बलजोरी है - ऐसा कहा है । 
रूचि में तो भगवान आत्मा है, राग नहीं है, इससे राग का स्वामीपना तो 
किचित्‌ भी नहीं है; किन्तु अपनी ओर से कहें तो पुरुषार्थ की कमी से तथा 
निमित्त को अपेक्षा कहें तो चारित्रमोहनीय कर्म के उदय की बलजोरी से 
किचित्‌ राग होता है, उसमें उपादेय बुद्धि नहीं है। वह भला है, करने 
योग्य है - ऐसी आत्मवुद्धि व कर्त्तावुद्धि नहीं है । 
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आासव अधिकार की पहली गाथा में श्र्थात्‌ १६४-१६५वीं गाथा 
में ऐसा कहा है कि - मिथ्यात्व व रागद्न धमय परिणाम जीव में जीव के 
कारण होते हैं । वे (भ्रज्ञानदशा में) जीव के हैं भौर इसी श्रस्तित्व में होते 
है - ऐसा वहाँ ज्ञान कराया है। तथा यहाँ यह कहा है कि ज्ञानी को 
ज्ञानस्वभावी आत्मा का भान हुआ है, पुरुषार्थ भी स्वभाव की ओर ढला 
है, इसका रणा वह आख़व का - रागादि भावों का ज्ञाता ही है । जो इस 
प्रकार जाताभाव से रहता है - शानरूप परिणमता है, उसे ही धर्म 
होता है । 


भाई ! शअात्मोद्धार का उपाय या मुक्ति का मार्ग तो यही है। 
सामायिक, प्रोषध एवं प्रतिकमण श्रादि बाह्य क्रियाएँ तो शुभराग हैं और 
इस राग का पुरुषार्थ भी कृत्रिम है, इससे धर्म की प्राप्ति नहीं होती । घ्म 
की प्राप्ति तो स्वभाव के सहज पुरुषार्थ से होती है । 


नाथ ! भगवान ने तो ऐसा कहा है कि जो स्वरूप की रचना करता 
है, उसे वीय कहते हैं । जिससे राग की रचना हो वह तो नपुसंकता है। 
विभाव की रचना करना वीयंगुणा का - पुरुषार्थगुण का काम नहीं है। वीये- 
गुण, पुरुषार्थ या शक्ति तो आत्मा का सहज स्वभाव है और वह स्वरूप 
की रचना करता है। अहा ! जिसे स्वभाववान भगवान आत्मा की इष्टि 
हुई है, उसने स्वभाव के पुरुपार्थ को स्वीकार किया है श्लौर उसी की 
निर्मल परिणति की रचना होती है मलिन परिण॒ति की रचना करना 
वीयेंगुण का कारये नहीं है । 

पहले राग-द्वे ष-मोह के परिणाम आत्मा में स्वयं से होते हैं - ऐसा 
जो कहा था, वहाँ पर्याय को स्वतंत्र सिद्ध किया है भर यहाँ आत्मा ज्ञानी 
हुआ है, अतः इसके चेतन्‍्य की शोर पुरुषार्थ वाला ज्ञानमय परिणाम 
होने से उसे राग का कतृ त्व नहीं रहता - ऐसा कहा है । जिसे चेतन्यस्वभाव 
का ज्ञान व भान हुआ उस ज्ञानी को उदय की बलजोरी से किचित्‌ राग्र 
होता है, किन्तु उसे उस राग का स्वामित्व नहीं है, उसे राग के साथ 
एकत्व नहीं होता । जो शुद्ध द्रव्य में एकत्व करके ज्ञानभाव से परिणमित 
हुआ है, उस ज्ञानी को अल्पराग होता है, किन्तु उसमें वह एकत्वभाव करके 
अ्रमित नहीं होता । 

आत्मा में एक “स्व-स्वामी-सम्वन्ध शक्ति” है। उसके द्वारा चैतन्य- 
द्रब्य, गुणा व उसकी निर्मल पर्याय ही उसे स्वपने भासित होते हैं। श्र्थात्‌ 
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ये तीनों मेरे स्व और मैं इनका स्वामी हूँ। श्रात्मा में ऐसी स्व-स्वामी 
सम्बन्ध शक्ति है। श्रात्मा राग का स्वामी बने - ऐसा आत्मा में कोई गुरा 
या शक्ति ही नहीं है, इसकारण ज्ञानी होनेपर आत्मा राग का स्वामी होता 
ही नहीं है, वह रायादि को रोगवत्‌ जानकर प्रवर्तता है। वर्तमान पुरुषार्थ 
की कमजोरी से उपायान्तर के श्रभाव में रागरूप में प्रवर्तेत करता है, 
किन्तु वह इसे रोग समान जानकर प्रवतेंता है। जिसतरह कोई रोगी रोग 
को श्रौषध्रि से दूर करता हुआ प्रवतंता है, उसीतरह ज्ञानी अ्रपनी शक्ति से - 
स्वभाव के पुरुषार्थ से राग को नष्ट करता जाता है । 

देखो, कोई ऐसा कहे कि ज्ञानी को राग-ह्व ष-मोह व दुःख होता ही 
नहीं, तो उसका यह कहना ठीक नहीं है । जो होता है उसे ही तो नष्ट किया 
जा सकता है, जो हो ही नहीं, उसे कोई क्या नष्ट ,करेगा ? ज्ञानी को 
अस्थिरताजनित श्रल्प राग-द्वष तो होता है और ज्ञानी उसे स्वरूप के 
भ्रवलम्बन से एकाग्रता का उम्र पुरुषार्थ करके नष्ट करता जाता है । जितने 
अंश में पुरुषार्थ में कमी है, उतना ज्ञानी के भी राग व दुःख अ्रवश्य 
होता है । 

झ्ब कहते हैं कि - ज्ञानी के बन्ध तो होता है, किन्तु वह अनन्त 
संसार का बन्ध नहीं करता। मात्र अल्प स्थिति व अल्प अनुभागवाला 
बंध ही उसे होता है, जो कि अनन्त संसार-बंध के भ्रभाव की तुलना में 
गिनती में ही नहीं श्राता । दृष्टि की प्रधानता में अल्प बंध कोई चीज नहीं 
है। भ्रहो ! ऐसी दृष्टि की कोई अचिन्त्य महिमा है । 

इसप्रकार ज्ञानी को आख्रव नहीं होने से बंध भी नहीं होता । 


- ये हि कर्म के मूल 

जो रागादि जीव के, ह्व॑ं कहूँ मुल स्वभाव । 

तो होते 'शिवलोक में, देख चतुर कर न्याव ॥ 
'. _ रागादिकसों भिन्न जब, जीव भयो जिह काल । 

तब तिह पायो मुकति पद, तोरि कर्म के जाल ॥॥ 

ये हि कर्म के मूल हैं, राग-हंष परिणाम + 

इनही सें सब होत हैं, कर्म बन्ध के नास ॥। 

- भेया भगवतीदास 
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समयसार गाथा १६७ 
श्रथ रागद्द षभोहानामाल़व॒त्वं नियमयति-- 


भावो रागादिजुदों जीवेश कदो दु बंधगो भणिदों । 
रागादिविप्पसुदकों अबंधगो जाणगो खबरि ॥१६७॥। 


भावो रागदियुतो जीवेन कृतस्तु बंधको भणित: । 
रागादिविप्रमुक्तोष्बंधभो.. ज्ञायक:. केवलम्‌ ॥१६७॥ 


इह खलु रागद् षबमोहसंपर्कजोइज्ञानमय एवं भाव:, श्रयस्कांतोपल- 
संपरकज इब कालायससूचीं, कर्म कतु सात्मानं चोदयति। तद्ठिवेकजस्तु 
ज्ञानमय:, श्रयस्कांतोपलविवेकज इब कालायससूचीं, अ्रकर्मकररोत्सुकमा- 


भ्रब, राग-हं प-मोह ही आख्व हैं ऐसा नियम करते हैं :--- 

रागादियुत जो भाव जीवकृत उत्तहिको बन्धक कहा । 

रागादिसे प्रविमुक्त ज्ञायक मात्र, बन्धक नहिं रहा ॥१६७॥। 

गाथाथे :--[ जीवेन कृत: | जीवकृत [ रामादियुत: | राग्रादियुक्त 
[भावः तु] भाव [ बंधक: भणत:] बन्धक (नवीन कर्मों का वन्ध करने- 
वाला) कहा गया है। [ रागादिविप्रसुक्त: ] रागादिसे रहित भाव 
[ श्रबंधकः | बन्धक नहीं है [केवलम्‌ ज्ञायक:] वह मात्र ज्ञायक ही है । 


टीका :--जैसे लोहचुम्बक-पाषाण के साथ संसर्ग से (लोहे की सुई 
में) उत्पन्न हुआ भाव लोहे की सुई को (गति करने के लिये) प्रेरित करता है, 
उसी प्रकार राग-द्व ष-मोह के साथ मिश्रित होने से (आत्मा में) उत्पन्न हुआ 
अजानमय भाव ही श्रात्मा को कर्म करने के लिये प्रेरित करता है और जेसे 
लोहचुम्बक-पाषाण के असंसर्ग से (सुई में) उत्पन्न हुआ भाव लोहे की सुई को 
(गति न करनेरूप ) स्वभाव में ही स्थापित करता है, उसीप्रकार राग-हं ष- 
मोह के साथ मिश्रित नहीं होने से (आत्मा में) उत्पन्त हुआ ज्ञानमय भाव ' 
जिसे कर्म करने की उत्सुकता नहीं है (अर्थात्‌ कर्म करने का जिसका स्वभाव 
नहीं है) ऐसे श्रात्मा को स्वभाव में ही स्थापित करता है; इसलिये रागादि के 
साथ मिश्चित श्रज्ञानमय भाव ही कतुं त्व में प्रेरित करता है, अतः वह बन्धक 
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त्मानं स्वसावेनंव स्थापयति । ततो रागादिसंकोर्पोंइज्ञाननय एव कठृत्वे 
चोदकत्वाद्‌बंधकः । तदसंक्षीरंस्तु स्वभावोद्भधासकत्वात्केचल झायक एच, 
न सनागपि बंधक: । 





है और रागादि के साथ अमिश्वित भाव स्वभाव का प्रकाशक होने से मात्र 
ज्ञायक ही है, किचितृमात्र भी बन्धक नहीं है । 

भावार्थ :--रागादि के साथ मिश्चित श्रज्ञानमय भाव ही वन्ध का 
कर्ता है और रागादि के साथ अ्मिश्रित ज्ञानमय भाव बन्ध का कर्त्ता नहीं 
है - यह नियम है । 

गाथा १६७ एवं उसकी टोका पर प्रवचन 

श्राचार्य इस गाथा में कहते हैं कि राग में एकत्वबुद्धिवाले भिथ्या- 
दृष्टियों का राग-ह्व ष-मोह ही आख्रव का कारण है । इस बात को लोह- 
चुम्बक व सुई के दृष्टान्त से समझाया है । 

देखो, जिसतरह लोहसंयुक्त चुम्बक-पापाण के संसर्ग में आने से सुई 
में गतिमान होने की प्रेरणा उत्पन्त होती है श्रर्थात्‌ जब लोहे की सुई 
चुम्बक के संसर्ग में श्राती है, तो उसके निमित्त से सुई में गति उत्पन्न 
होती है, और सुई चुम्बक के पास जाती है; परल्तु सुई को चुम्बक के पास 
जाने में चुम्बक तो निमित्तमात्र है, सुई में स्वय तत्समय की योग्यता से 
उत्पन्न हुए भाव में ही चुम्बक निमित्त बनता है। “चुम्बक सुई में गति 
उत्पन्न करता है या उसे अपनी शोर खेंचता है” - यह तो निमित्त प्रधान 
कथन है । इसीतरह राग-ह ष-मोह में एकत्व से आत्मा में उत्पन्‍्त हुप्रा 
अज्ञानमय भाव ही आत्मा को कर्म करने के लिए प्रेरित करता है । 


सच्चिदानन्द प्रभु भगवान आत्मा तो सदा ही ज्ञानानन्द स्वभावी 
है, किन्तु राग-हं ष-मोह के साथ एकत्व होने से श्रर्थात्‌ रागादि में एकत्व- 
बुद्धि होने से उत्पन्त हुआ अज्ञानमय भाव हो कर्म करने को प्रेरित करता 
है। मैं शुद्ध चिद्रूप चेतन्यस्कंद प्रभु भ्रात्मा हें - ऐसे अपने स्वरूप की 
जिसको खबर नहीं है, वह भ्रपनी वर्तेमान पर्याय में उत्पन्न हुए राग-हे ष- 
मोहभावों में ही एकत्व स्थापित करके अज्ञानमय भाव उत्पन्न करता है 
और वे अज्ञानमय भाव उसे कम करने के लिए प्रेरित करते हैं। अहा'! 
दया, दान, ब्रत,भक्ति आदि और काम-क्रोघ, विपय-वासना आदि विकल्प 
मेरे कर्तव्य हैं - ऐसा अ्रज्ञानमय भाव ही आत्मा को कर्म अर्थात्‌ रागादि 
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करने की प्रेरित करता है। अ्ज्ञानमय भाव के कारण आत्मा रागादि का 
कर्ता होता है । अज्ञानी को अपने शुद्ध स्वरूप की ख़बर नहीं है, इसकारण 
वह राग को अपना स्वरूप मानकर एकत्वबुद्धि से राग के कतृ त्व में प्रेरित 
होता है । 

यदि कोई ऐसा कहे कि हमें तो इस बात का पता नहीं था, इसमें 
हमारा क्या दोष है ? उससे कहते हैं कि भाई ! तुर्भे खबर नहीं है, ये हो 
तेरा महान दोष है । स्वरूप का श्रज्ञान क्या छोटा अपराध है ? तू अज्ञान 
को बचाव की ढाल बनाना चाहता है। कोई अमृत की जगह अज्ञान से 
जहर खा लेवे तो क्या वह॒विषपान के दुष्परिणाम से बच जावेगा ? क्‍या 
उसे अज्ञान का फल नहीं भोगना पड़ेगा ? इसीतरह जबतक स्व-पर का 
श्रज्ञान रहेगा, तबतक उसे चारगति में भटकतना ही पड़ेगा, क्योंकि भेद- 
विज्ञान के श्रभावरूप महापाप का यही फल है। यहाँ कहते हैं कि मैं तो 
जानानन्द स्वरूप हूँ । राग मेरा स्वरूप नहीं है - ऐसी खबर नहीं होने से 
श्र्थात्‌ इस सम्बन्ध में श्रज्ञाममय भाव होने से जो राग करता है, वह बन्धन 
में ही पड़ता है 

अहाहां कल ! आचाये भगवान कैसो शैली में समभाते है। 
भगवान आत्मा तो सदा ही चंतन्यमूर्ति ज्ञान व श्रानन्द स्वरूप है, किन्तु 
जिसको उसकी अनुभूति नहीं हुई और केवल पर्यायवुद्धि से अ्रभानमय भाव 
में वतंता है, उसकी पर्यायबुद्धि में राग की ही उत्पत्ति होती है और वह 
वन्धन में ही पड़ता है । 

भाई धर्म व धर्म की पद्धति बहुत सूक्ष्म है। यह तो जन्म-मरण 
के बड़े भारी भवसमुद्र को पार करनेवाली वात है। भगवान ऐसा कहते है 
कि प्रभू ! तूने इतने बार द्रव्यलिगी जैन साधु का भेष घारण किया 
कि लोक में ऐसा कोई भाग (क्षेत्र) शेष नहीं रहा कि जिसमें तू जन्मा- 
मरा न हो | इतने बार द्रव्यलिंगी जैन साधू बनकर भी राग को अपना 
कतंव्य व कार्य मानकर अज्ञानभाव से बन्ध करता रहा । भगवान कुन्द- 
कुन्दाचाय तो इस विषय में ऐसा कहते हैं कि जिसको प्रात्मा के प्रत्ति ह प 
हुआ है, उसके दुविधाश्ों, उलभनों और आ्ाकुलताओों का पार नहीं रहता । 
द्रव्यलिंगो कर्त्ताबुद्धि से राग करता है। वह महात्रतों को बरावर पालता 
है, किन्तु पंचमहात्रत के राग को धर्म मानकर कतृ त्ववुद्धि से उन्हें करने 
के लिए प्रेरित होता है। यह अज्ञानमय भाव ही इसे बन्धचन का कारण 
बनता है । 
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भाई ! ये परम सत्य बातें हैं, जो कुदरती सहजभाव से यहाँ आ 
गई हैं। यह तो भगवान का संदेश है | अश्रस्यास न होने से सामान्यजनों 
को सूक्ष्म श्रतीत होता है। भाई ! जिसे ऐसा भान नहीं है कि मैं ज्ञान- 
स्वरूप हूँ - उसे अज्ञान की प्रेरणा से वाह्य क्रियाश्रों का करत त्व होता है 
और वही उसके बन्ध का कारण बनता है, क्‍योंकि कर्त्तामाव से हुए सभी 
भाव बन्च के ही कारण हैं । 


जिसतरह यह बनिया माल में मिलावट करता है न ? कालीमिर्च 
में पपीता के बीज मिलाना आभादि, उसीतरह अनादि से अज्ञानी आत्मा 
अपने ज्ञानानन्द स्वभाव में पुण्य-पाप के परिणामों की मिलावट कर बैठा 
है । परमात्मा कहते हैं कि प्रभो ! तू तो निर्मलानन्द का नाथ है, अपने 
ज्ञाता-दुष्टा स्वभाव से भरा है, इसमें तुने राग की मिलावट क्‍यों कर रखी 
है? तु्े यह क्या हो गया है ? तेरे श्रन्तर तो शुद्ध चैतन्यमूर्ति ज्ञायकदेव 
विराज रहा है, उसके साथ तूने विभाव को व राग-ह्व ष को अपना मानकर 
मिला दिया है। भगवान ! तुम तो मात्र ज्ञानस्वरूप ही हो, तुभमें स्वयं 
में अनन्त जान व अनन्त आनन्द भरा पड़ा है। 


तू अपने उस स्वरूप को छोड़कर राग में क्यों अटक गया है ? तुभे 
“राग मेरा है! - ऐसी वुद्धि कैसे हुई ? भाई ! राग तेरा स्वरूप नहीं है, 
यह तो कुजात है। पुण्य-पाप का भाव तो विभावरूप चण्डालिनी का पुत्र 
है । भाई ! तू स्वरूप से अनजान रहकर, राग को अ्रपना मानकर उसकी 
ओर झ्ाकषित होता है। तेरा यह अज्ञानभाव ही मिथ्यात्वादि के बन्धन 
का कारण होता है । 


पूर्रातन्द का नाथ सच्चिदानन्दस्वभावी भगवान आत्मा त्रिकाल 

शान्‍्त स्वभाव में रहनेवाला है, अज्ञानी उसे भूलकर उसमें प्रण्य-पाप के 

भावों की मिलावट करके अपने विकृत स्वरूप को आत्मा जानता है। राग 
मेरा स्वरूप है अथवा राग से मुझे लाभ होता है - ऐसा मानना आत्मा 
का विक्ृत स्वरूप है, यही उसका अज्ञानमय भाव है, जो उस्ले कर्म करने 
के लिए प्रेरित करता है । * 

स्वरूप के सम्बन्ध में अज्ञान का नाश व ज्ञान की प्राप्ति ही मुख्य 

वात है । धर्मी जीवों को तो वर्तमान में मात्र अस्थिरता का दोष होता है : 

अर्थात्‌ चारित्रगुण की पूर्णाता न होने से रागादिभावरूप, अल्प दोष होता 

. है, उस अल्प दोप को यहाँ गौण् किया है। उसको दोष नहीं गिना है, 
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क्योंकि ज्ञानी को भी थोड़ी अशुद्धता होती है और उसके निमित्त से वन्य 
भी होता है, किन्तु उसको राग में कतृ त्ववुद्धि नही होने से वह उस राग 
का भी ज्ञाता ही रहता है। जिसतरह भगवान केवली व्यवहारनय से 
लोकालोक को जानता है, वह उम्रमें तन्मय नहीं होता; उसोतरह ज्ञानी 
पर्याय में हुए राग को जानता है, किन्तु उसमें तन्‍्मय नहीं होता । ज्ञानी 
स्वयं में रहकर राग को परज्ञेयरूप जानता है। राग में मिलकर श्रर्थात 
राग से एकमेक होकर राग को नहीं जानता । रागसम्बन्धी ज्ञान भी राग 
से नहीं, किन्तु स्वयं आत्मा से होता है। राग में एकत्वबुद्धि करके राय 
को जानना तो अज्ञानमय मिथ्यात्माव है और यह आज्रव व वच्ध का 
कारण है । 


अब कहते हैं कि जिसतरह जब सुई लोहचुम्बक-पापाण के साथ 
संसर्ग नहीं करती, तव गतिपरिशाम को उत्पन्न करनेवाले भाव को प्राप्त 
नहीं होती, भ्रत: गति नहीं करती । लोहचुम्बक के संसर्ग के ग्रभाव में सुई 
श्रपने स्वभाव में ही रहती है । चुम्बक के संसर्ग के अभाव से उत्पन्न हुआ्ना 
भाव सुई को स्थिरता के स्वभाव में ही स्थापित करता है, सुई में गति- 
परिणाम को उत्पन्त नहीं करता, उसीप्रकार भगवान श्रात्मा स्वभाव से 
तो अ्रकेला ज्ञानस्वरूप ही है, उसमें राग-द्व प-मोह की मिलावट नहीं है । 
राग व आत्मा एकमैक नहीं है - ऐसी भिन्‍नता के विशेषयुक्त भात्र को 
ज्ञानमय भाव कहते हैं | शुद्ध चेतन्यमय आत्मा के अ्रनुभव से - परिचय से 
उत्पन्न हुए ज्ञानमय भाव में अ्स्थिरता का जो राग होता है, उसे करने 
की उत्सुकता नहीं है। अहा ! ज्ञानी को राग करने की रुचि या उत्साह 
नही है। “राग भला है” इसप्रकार राग की दशा से प्रेरित होकर वह 
राग नहीं करता । 


जिसे शुद्ध चैतन्यमूरति भगवान नायक का भान हुआ है, उस ज्ञानी के 
रागादि के साथ अ्रमेल स्वभाव के कारण ज्ञानमय भाव प्रगट हुश्रा है, इससे 
उसको रागादि के कतृ त्वभाव की बुद्धि छूट गई है। “मैं राग करूँ - 
ऐसा अ्रभिप्राय छूट गया है । भगवान ज्ञायक के साथ एकत्व हो जाने से ज्ञानी 
को कर्म करने की उत्सुकता नहीं है। श्रह्महा"““]! ज्ञायक स्वभाव में 
कर्म भी नहीं और कर्म का कत्तपिना भो नहीं है | ऐसे ज्ञायक को दृष्टि में 
लेनेवाले ज्ञानी को कर्म करने के प्रति निरुत्सुकता है श्रर्थात्‌ वह रागादि 
के कतृ त्वभाव से विरक्त है । 
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वास्तविक धर्म का तो ऐसा स्वरूप है, परन्तु स्थानकवासी सम्प्रदाय 
में, जहाँ से हम ( कानजी स्वामी ) श्राये हैं, वहाँ त्तो केवल दया पालना, 
ब्रत-उपवास करना, प्रतिकमण आदि वाह्न क्रियायें कर लेने में ही धर्म 
मानते हैं, क्योंकि यह सव सरलता से हो जाता है न ? किन्तु ऐसी सरलता 
भी क्या ? जिसमें सारी जिन्दगी चली जाये और कुछ हाथ न आये । राग में 
एकत्व करके राग का कर्त्ता बनना अज्ञानभाव है, वन्धन में डालने वाला 
भाव है। ज्ञानी को भी अ्रल्प राग होता है, किन्तु उसे राग में एकत्ववुद्धि 
नहीं है। वह राग को ज्ञान से पृथक्त रखकर राग का ज्ञान करता है, राग 
का कर्त्ता नहीं बनता । 


भगवान-आत्मा शुद्ध चैतन्य स्वरूप ज्ञाता-रुष्टा है । जहाँ वह अपने 
स्वसंवेदत ज्ञान में परथक ज्ञात हुआ कि राग से तत्काल भेदन्नान हो जाता 
हैं। ज्ञानी राग के साथ अपनी मिलावट नहीं करता । वह दया, दान ब्रत, 
भक्ति श्रादि पुण्यभावों के साथ एकमेक्र नहीं होता, पृथक ही रहता है। 
ज्ञान राग को जानता है, किन्तु जान रागमय नहीं होता, भिन्न-भिन्न ही 
रहता है । 


भाई ! वास्तविक वात तो यह है, इसे समझने का यह पुण्य अवसर 
है । अरे भाई ! यह देह तो क्षणभर में छूट जायेगी । लौकिक कार्यों में 
किसी से जो मान-सम्मान प्रशंसा या अभिनन्दन पत्र मिलेंगे, परलोक में वे 
कोई काम नहीं आवेंगे। वहाँ तो केवल जानानन्दस्वलूप भगवान आत्मा का 
ज्ञान, श्रद्धान व उसी में हुई रमणता ही काम आवेगी । अहो! अमृतचन्द्रा- 
चाये देव की यह “आत्मसख्याति” टीका भ्रति गंभीर रहस्यों से भरी हुई है 


श्री जयसेनाचार्य ने भी लोह चुम्वक का उदाहरण दिया है। भगवान 
आत्मा सदेव ज्ञायक ही है, किन्तु वह राग के विकल्पों के साथ मिलावट 
करता है, इससे उसमें उत्पन्न हुआ ज्ञानमय भाव उसको रामादि कर्म 
करने के लिए प्रेरित करता है, किन्तु वह रागादि से मिलावट नहीं करता, - 
संसर्य नहीं करता तो वह स्वभाव में या ज्ञानभाव में ही रहता है । अहा ! 
राग से एकता तोड़कर जिसने निज ज्ञायकस्वभाव में एकत्व किया, वह 
अपने को स्वभाव में स्थापित करता है न्नर्यात्‌ वह स्वयं को श्रपने में जाने 
के लिए प्रेरित करता है । ज्ञानी आत्मा को आात्मा में ही स्थापित करता 
है । जिस तरह चुम्बक के संसर्ग के अभाव में लोहखण्ड की सुई गति करती 
हुई भी रुक जाती है, उसी तरह ज्ञानी ज्ञानमय भाव के कारण राय में गति 
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करता हुश्ना प्रटक जाता है । ज्ञानी ज्ञान स्वभाव में - ज्ञायकभाव- में ही स्वयं 
को स्थापित करता है । इसी का नाम घम्मं व मोक्षमार्ग है । 


ज्ञानी के जितना रागरूप परिणमन है, वह उसे केवल जानता ही 
है, करता नहीं है । हाँ, परिणमन की अपेक्षा ज्ञानी को राग का कर्त्ता भी 
कहा जाता है, किन्तु वह उस राग को करने योग्य - कतंव्य नहीं मानता । 
मुनिराज को छठवें ग्रुण॒स्थान में जो रागांश है, परिणमन को दृष्टि से वे 
उस राग के कर्ता हैं, किन्तु कर्ता बुद्धि से नहीं, क्योंकि कर्त्ता बुद्धि से राग 
करने का जीव का स्वभाव ही नहीं । 


सारांश यह है कि स्वभाव से तो प्रज्ञा-त्रह्मस्वरूप भगवान सदा 
अबन्धस्वभावी ही है, किन्तु रागादि रूप पुण्य-पाप के भावों के साथ एकत्व 
बुद्धि के कारण अज्ञानी को अज्ञानमय भाव उत्पन्न होता है, वह भ्रज्ञानमय 
भाव रागादि उत्पन्न होने में प्रेरक होने से बन्धक है, बन्धन का करने 
वाला है । ॥ 


राग में एकत्व रहित, राग से भिन्‍न - प्रृथक्‌ पड़ा हुआ भाव स्वभाव 
का प्रकाशक है । पुण्य-पाप से भ्रलिप्त भाव स्वभाव का प्रकाशक है, स्वभाव 
को प्रगट करनेवाला होने से केवल ज्ञायक ही है, किचित्‌ भी बन्धक 


नही है । 


ज्ञानी को भी किचित्‌ राग होता है, किन्तु वह राग में एकत्व नहीं 
करता, अ्रतः दृष्टि की श्रपेक्षा से वह उसका स्वामी नहीं होता । परिणमन 
की अपेक्षा वह राग का स्वामी है, क्योंकि राग का परिणाम कर्म के कारण 
नहीं होता । ज्ञानी को छठ॒ठे ग्रुणस्थान में जो अल्प राग है, उसका वह 
पर्याय की अपेक्षा स्वयं कर्तता-भोक्ता है। वह भी इस बात को भलीभाँति 
जानता है कि पर्याय में हो रहा राग मेरी कमजोरी से हो रहा है और मैं 
ही इसका कर्ता हूँ व भोक्ता भी मैं ही हूं, न कर्म ने राग कराया है, न वह 
कर्म उस राग का भोक्ता भी है हाँ, जब मुभमें राग हुआ, कम उस समय 
निमित्त के रूप में उपस्थित श्रवश्य था। बस इसी कारण यह कह दिया 
जाता है कि कर्म से विकार हुआ । 


राग करते-करते लाभ होता है, शुभराग से - पुण्यभाव से धर्म होता 
है - इस प्रकार अन्रंघ स्वभाव को राग के साथ मिलाना - एकमेक करना ही 
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अ्ज्ञान है श्ौर वह भज्ञानमय भाव, मिथ्यादर्शन का भाव वच्चक है, बन्ध का 
ही कारण है तथा भगवान ज्ञायक को बन्ध स्वभावी राग के साथ एकमेक 
(मिलावट) न करके अर्थात्‌ राग से पृथक्‌ करके - भेदज्ञान करके स्वभाव 
में रहने से जो ज्ञानभाव प्रगट होता है, वह किचित्‌ भी बन्धक नहीं है । 
ज्ञानभाव प्रगट होने पर मिथ्यात्व और भ्रनन्तानबंधी का किचित्‌ भी बन्ध 
नहीं होता । 

बस इसी ज्ञानभाव का नाम घम्में है और इसका घारक भगवान 
आत्मा धर्मी है । 

गाथा १६७ के भावारे पर प्रवचन 

रागादि के साथ कभी न मिलनेवाला ज्ञानमय भाव बन्ध का करने 
वाला नहीं है - यह नियम है । पुण्य के विकल्प के साथ नहीं मिलने वाला 
ज्ञानमय भाव बंध का करने वाला नहीं है। अबन्ध स्वभावी भगवान 
आत्मा के झ्ाश्चय से उत्पन्न हुआ ज्ञानमय भाव श्रबन्धक है । 


जीव जबत+ श्रपने स्वरूप को राग मिश्रित मानता है, तबतक 
अ्रज्ञान भाव है शौर वह राग के कतृ त्व का प्रे रक होने से बंधक ही है । 
तथा वह राग से भिन्‍न अपने ज्ञायक स्वभाव को जानने या अ्रनुभव करने 
पर ज्ञानमय भाव प्रगठ होता है तथा वह श्रात्मा को श्षात्मा में - जान में 
स्थापित करता है, राग के कतृ त्व में स्थापित नहीं करता, इस कारण वह 
अ्रबन्धक है | यहाँ श्रस्थिरता के राग को गौणा करके स्वीकार नहीं किया 
है, गिना नहीं है - ऐसा समझता । 

हा 
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द्रव्पाख़व, भावास्रव एवं सम्यरक्ञाव का स्वरूप 


द्वित आख्रव सो कहिए जहूं, 
पुगगल जीवप्रदेस गरासे । 
भावित झ्ास्रव सो कहिए जहं, 
राग विरोध विमोह विकासे || 
सम्यक पद्धति सो कहिए जहं, 
दवित भावित श्रास्रव नासे । 
ग्यान कला प्रगटे तिहि थानक, 
अंतर बाहिर ओर न भासे ॥३॥। 
- समयसार नाटक आज़वंद्वार 
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समयसार गाथा १६८ 
श्रथ रागायसंकी्भावसभवं दर्शयति-- 
पक्के फलस्हि पडिए जह रण बज्भए पुणो विटे । 
जीवस्स कम्मभावे पडिए रण पुणोदयसुवेदि ॥१६८।॥। 


पक्‍वे फले पतिते यथा न फल बध्यते पुनव॒ ते: । 
जीवस्य कर्मंभावे पतिते न पुनरुदयपमुपेति ॥१६८।। 
यथा खलु पक फल व्‌ तात्सकृद्विश्लिष्टं सत्‌ न पुन तसंबंधसुपेति 
तथा कर्मोदयजो भावों जोवभावात्सकृद्विश्लिष्ट: सन्‌ न पुनर्जोवभावसुपेति। 
एवं आनसयो रागाह्यसंकीणों भाव: संभवति । 





श्रय, रागादि के साथ अमिश्रित भाव की उत्पत्ति बतलाते हैं :-- 


फल पकक्‍व खिरता, वृन्त सह संबंध फिर पाता नहीं । 

त्यों क्मंभाव खिरा, पुनः जीवमें उदय पाता महीं १६८॥। 

गाथाथे :--[यथा ] जेसे [पकते फले ] पके हुए फल के | पतिते ] 
गिरने पर [ पुनः | फिरसे [ फल | वह फल [ ब॒न्ते: | उस डंठल के साथ 
[ न बध्यते ] नहीं जुड़ता, उसीप्रकार [ जीवस्य | जीव के [ कर्सेभावे | 
कमंभाव [पतिते] खिर जानेपर वह [ पुनः | फिरसे [उदयस्‌ न उपेति] 
उत्पन्न नहीं होता (अ्रर्थात्‌ वह कमंभाव जीव के साथ पुनः नहीं जुड़ता) । 

टीका :--जैसे पका हुआ फल एक बार डंठल से गिर जाने पर फिर 
वह उसके साथ सम्बन्ध को प्राप्त नहीं होता, इसीप्रकार कर्मोदय से उत्पन्न 
होनेवाला भाव जीवभाव से एकबार अलग होने पर फिर जीवभाव को प्राप्त 
नहीं होता । इसप्रकार रागादि के साथ न मिला हुआ ज्ञानमयभाव उत्पन्न 
होता है । ह 

भावार्थ :--यदि ज्ञान एकबार (प्रप्रतिपाती भाव से) रागादिक से 
भिन्न परिणमित हो तो वह पुनः कभी भी रागादि के साथ मिश्रित नहीं 
होता । इसप्रकार उत्पन्न हुआ, रागादिके साथ न मिला हुआ ज्ञानमय भाव 
सद्दा रहता है । फिर जीव श्रस्थिरतारूप से रागादि में युक्त होता है, वह 
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निश्चयदृष्टि से युक्तता है ही नहीं और उसके नो श्रल्प बन्ध होता है, वह 
भी निश्चयदष्टि से बन्ध है ही नहीं, क्योंकि अ्रवद्धस्पृष्टरूप से परिणमन 
निरन्तर वर्तता ही रहता है। तथा उसे मिथ्यात्व के साथ रहनेवाली 
प्रकृतियों का बन्ध नहीं होता और भन्य प्रकृतियाँ सामान्य संसार'का कारण 
नहीं है; मूल से कटे हुए वृक्ष के हरे पत्तों के समान वे प्रकृतियाँ शीघ्र ही 
सूखने योग्य हैं । 


गाथा १६८ की उत्थानिका, गाथा एवं उसको टोका पर प्रवचन 


इस गाथा में मिथ्यात्व व राग-ह्व ष के साथ अमिश्चितरूप से विद्य- 
मान ज्ञानमय भाव की उत्पत्ति बताते हैं । 


' देखो, यहाँ कहते हैं कि - जिस तरह पका फल एकबार पेड़ से ट्टकर 
जमीनपर गिरनेपर पुनः पेड़ की डाल में नहीं लगाया जा सकता, उसी- 
प्रकार कर्मोदिय से उत्पन्न हुआ मिथ्यात्वभाव जो एकबार जीवभाव से छूट 
जाता है, वह पुनः जीवभाव को प्राप्त नहीं होता। अहाहा+**“++ |! 
उपशम-क्षयोपशम सम्यग्दर्शन होकर जो छूट जाता है, उसकी यहाँ बात 
नहीं है ।, जब राग से भिन्‍न होकर श्रर्थात्‌ रागादि से भेदज्ञान करके 
भगवान आत्मा का ज्ञान कर लिया, तो फिर ज्ञानभाव में भले ही कर्म का 
उदय आवे, तो भी आत्मा की राग के साथ एकत्वबुद्धि नहीं होती । उदय 
में आकर पूव्वंबद्ध कर्म खिर जाते हैं तथा नवीन कर्मो का बन्ध भो नहीं 
होता । अहाहा'*-! यहाँ श्राचार्यदेव अपना अ्रप्रतिहत स्वभाव दशशाते हैं । 
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“भगवान आत्मा राग से भिन्‍न शुद्ध चिदानन्दघन स्वरूप है, जहाँ 
ऐसा भाव हुआ या भेदजञान हुआ, वहा तुरन्त राग से एकता टूट जाती है । 
इसलिए कहते हैं कि ज्ञानी को जो कर्म का उदय आता है, वह पेड़ की 
डाल से टूटे हुए पके फल के समान खिर जाता है। कमें पुनः उदय में 
नहीं आता । जो कर्म उदय में आकर खिर जाते हैं, वे पुन: बंधते नहीं हैं । 
मिथ्यात्वदशा तो एकबार गई सो गई। श्रब पुनः अनन्तकालीन श्रमर्यादित 
कर्मबन्ध नहीं होता । 


यहाँ यह कहते हैं कि मिथ्यात्व कर्म का उदय खिर जानेपर ज्ञानी 
को पुनः राग ( मिश्यात्व ) का बन्ध हो और राग से एकत्व हो - 
-७। बनाव नहीं बनता । अ्रह्महा "० ! जिसने राग की एकता तोड़कर 
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एवं ज्ञायक्रभाव की एकता करके स्वभाव सन्‍्मुखता का पुरुषार्थ किया है, 
आत्मानुभव किया है, वह ज्ञानो जोव कभी गिरता नहीं है । 


प्रवचनसार गाथा €२ में कहा है कि - श्रागमकौशल्य एवं स्वभाव 
के आश्रय से आत्मज्ञान द्वारा मेने मिथ्यात्व का नाश किया है, श्रतः अब 
वह पुनः उत्पन्न नहीं होगा । अहाहा"“+“*« ! पंचमकाल के मुनि ऐसा 
कहते हैं कि भले ही भगवान का विरह हो, किन्तु मुझे श्रल्तर में मेरे 
आनन्द के नाथ निज भगवान से भेंट हो गई है। मेने राग से भिन्‍न 
चिदानन्दस्वरूप भगवान आत्मा का श्राश्रय लिया है, भ्रत: श्रब मुझे कर्मो- 
दय से कर्म में व पर में एकत्वबुद्धि नहीं हो सकती । 


कोई ऐसा कहे कि एक तो वर्तमान मुनि छद्मस्थ हैं, दूसरे वे 
भगवान केवली के पास भी नहीं गये और तीसरे यह पंचमकाल है, ऐसी 
स्थिति में यथार्थज्ञान प्राप्त होना तो दुर्लभ है, फिर भी आत्मज्ञानपर 
इतना जोर क्‍यों ? 


उत्तर में श्राचार्य कहते हैं कि यद्यपि मुनिराज छद॒मस्थ हैं, तथापि 
श्रात्मज्ञानी हैं; क्‍योंकि उन्होंने सम्यक्‌ मति-श्रुतज्ञान की सामथ्य से 
आत्मज्ञान भ्रगट किया है । यद्यपि वे भगवान के समवशरण में नहीं गये हैं, 
तथापि अनन्त गुणों से भरे भगवान आत्मा के समोशरण में गये हैं । समो- 
शरण भश्रर्थात्‌ सम्यक्‌ प्रकार से गुणों में उतरना । जब उन्होंने ऐसे चेतन्य 
महाप्रभु की शरण ली है तो श्रब उन्हे पुनः राग में एकत्वबुद्धि कैसे ह 
सकती है ? 

देखो, 'अभेद-स्वरूप दृष्टि के विपय में आज्रव नहीं है! - यहाँ यह 
सिद्ध किया है । 


प्रवचनसार की ४५वीं गाथा में आ्ाये “पुण्य फला अ्रहंता*/*+ "४ 
वाक्य का श्राधार लेकर कुछ लोग ऐसा कहते हैं कि पुण्य के कारण श्ररहत 
पद मिलता है, परन्तु भाई ! यह बात यथार्थ नहीं है । वहाँ तो उस गाथा 
का शीर्षक ही यह है कि - “तीर्थकरों को पुण्य का विपाक अ्रकिचित्कर 
ही है ।” अर्थात्‌ पुण्य का फल स्वभाव का किचित्‌ भी घात नहीं करता । 
भाई ! पृण्य का फल तीर्थंकर के भ्रात्मा को श्रकिचित्कर है। तीर्थंकर को 
सातिशय-पुण्य का उदय है - यह वात जुदी है, किन्तु पुण्य के फल में भ्ररहंत 
पद मिलता है - यह सर्वथा मिथ्या है। भाई ! अपनी मति - कल्पना 


रै 
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से गाथा का अर्थ नहीं करना चाहिए। ऐसा करने से जिनवाणी के अ्रवर्ण- 
वाद का महान दोष लगता है । 


उसी प्रवचनसार की गाथा ७७ में तो ऐसा कहा है कि - पुण्य व 
पाप में कोई अन्तर ही नहीं है। आगे कहा कि जो ऐसा नहीं मानता है 
अर्थात्‌ जो पुण्य-पाप के परिणाम में भेद देखता है - पाप से वन्ध व पुण्य 
से आत्मा का लाभ होना मानता है, वह मोह से आच्छादित व्तेता हुआ 
घोर अपार संसार में परिभ्रमण करता है। भाई ! यह सिद्धान्त है, 
सिद्धान्त तो सभा एक सरीखे ही होते हैं । 


भगवान केवली के जो दिव्यध्वनि आदि क्रियायें होती हैं, वे पुण्य 
के विपाकरूप हैं तथा वे क्रियाएँ भगवान श्रात्मा के लिए शअ्रकिचित्कर हैं 
अर्थात्‌ बन्ध की करनेवाली नहीं हैं; किन्तु क्षायिकी हैं, क्योंकि करमें का उदय 
प्रतिक्षण क्षय को प्राप्त हो रहा है । प्रवचनसार की गाथा ४५ में यह बात 
बहुत अच्छी प्रकार से सिद्ध की है। जब इतना स्पष्ट कथन आगम में 
उपलब्ध है, तब फिर पुण्य के फल में अरहंत पद मिलता है - यह बात ही 
कहाँ रही ? भाई ! सिद्धान्त का विरोध करने से तो अपने भगवान भात्मा 
का ही विरोध होगा, पर का विरोध तो कौन कर सकता है ? 


यहाँ कहते हैं कि - कर्म के उदय से उत्पन्न हुआ भाव जीवभाव से 
यदि एकवार छूट गया तो फिर वह पुनः जीवभाव को प्राप्त नहीं होता । 
जब राग से भिन्‍नता व भगवान ज्ञायक की एकता होनेपर ज्ञानभाव प्रगट 
होता है, तव जो कर्म का उदय भर गया और सिथ्यात्वभाव मिट गया तो 
पुनः उत्पन्त हो - ऐसा वस्तु के स्वरूप में ही नहीं है। अ्रहो ! दिग्रम्बर 
मुनिवरों को अन्तर में भ्रक्षय ज्ञानचारा वर्तती है। भाई ! चारित्र क। 
दोप जुदी वस्तु है और दृष्टि-दोष जुदी चीज है। एकबार दर्शन-दोष 
(मिथ्यात्व) का नाश हुआ तो वह पुनः उत्पन्न नहीं होता । श्हा ! यह 
अन्तर में उत्पन्त हुए धारावाहिक श्रप्रतिहत-पुरुषार्थ की बात है। भगवान 
महावीर का मार्ग श्र-वीरों का मार्ग है, कायरों का नहीं । श्रन्तर के 
यथार्थ पुरुषार्थ से भागनेवाले हीन पुरुषा्थियों का यह काम नहीं है । ु 


इसप्रकार राग के - पुण्य के विकल्प से एकरूप नहीं हुआ सम्यर्दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र व आनन्द का भाव उत्पन्न होता है। “मैं शुद्ध चैतन्यघन 
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वस्तु हूँ - ऐसा ज्ञानमयभाव रागादि के साथ एकत्व न रखता हुआ उत्पन्न 
होता है । राग होता है, यह वात सच है, किन्तु राग के साथ जञानभाव 
एकत्व नहीं पाता - यह स्थिति चाथे ग्रुण॒स्थान में होती है । 


किसी ज्ञानी को क्षयोपशम या क्षायिक भाव प्रगट हुआ हो और 
उसे तीर्थकर नामकर्म बंवने के योग्य भाव हो तो उसे भी अपराध गिना 
है । सम्यरदृष्टि का वह भाव श्रपराघ है । वह भाव ज्ञानमय भाव से पृथक 
हैन ? देखो, श्रेणिक राजा का जीव इस समय नरक में है और वहां 
तीर्थंकर प्रकृति बाँव रहा है, किन्तु वह शुभभाव अपराध है । ज्ञानी का 
ज्ञानभाव तीर्थंकर प्रकृति के योग्य शुभभावरूप राग के साथ भी एकत्व 
नहीं करता । 


भाई! यह तो वीतराग परमेश्वर का -सर्वज्ञ का मार्ग है। 
भगवान श्रात्मा का “ज्ञ” स्वभाव ही है, इसमें अश्रपूर्णता कैसी ? “ज्ञ 
स्वभाव कहो या सर्व भगवान कहो - एक ही वात है । जिसे पर्याय में 
सर्वजस्वभाव प्रगट हुआ, उसकी उस ज्ञान-पर्याय में विश्व के समस्त अनन्त 
ज्ञेय प्रतिविम्बित होते हैं। ज्ञानस्वभाव व केवलज्ञान पर्याय का ऐसी परि- 
पूर्ण सामथ्य है । 


कुछ लोग ऐसा भी कहते हैं कि जितने ज्ेय उतना ज्ञान, ज्ञेय विशेष 
नहीं है, इसलिए केवल ज्ञान भी विशेष नहीं हो सकता, अर्थात्‌ जब निमित्त 
ही नहीं होंगे तो उनको जाननेवाला सर्वेज्ञ का ज्ञान किसे जानेगा ? 
निमित्तरूप नेय हों, तभी तो ज्ञान उन्हें जानेगा न ? 


उनसे कहते हैं क्रि अरे भाई ! निमित्तों को जानने की वात कहना 
तो अ्रसदभूत उपचरित व्यवहारनय का विषय है, क्योंकि पर को जानने- 
वाला ज्ञान पर में तन्‍्मय होकर नहीं जानता । सम्यक मति-श्रुतज्ञान में 
भी इतनी ताकत है कि परनेय को जानते हुए उसे पर में तन्‍्मय नहीं होना 
पड़ता । अपने ज्ञान में तद्रूप रहकर अपने को जानता है, उसमें परज्ञेय 
स्वतः ज्ञात हो जाते हैं | यह तो यथार्थ है, किन्तु परज्ञेयों को जानता है - 
ऐसा कहना असदुभूत व्यवहार है । 


प्रश्न:--सर्वज्ञ पर को असद्भूत व्यवहा रनय से जानते हैं और असद्‌- 
भूत व्यवहारनय का विषय अभूतार्थ है, असत्याथथ है । क्या इससे यह न 
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समभा जावे कि “सर्वज पर को जानते हैं” यह कथन यथार्थ नहीं है ? तथा 
ऐसो स्थिति में उसमें सर्वजपना भी कंसे संभव है ? 


उत्तरः-भाई ! ऐसा नहीं है, ध्यान से सुनो, आत्मा का स्व-पर 
प्रकाशक स्वभाव स्वयं का स्वयं से ही (स्वतः) त्रिकाल अनादि निधन है । 
परज्ञेयों को जाननेवाले ज्ञान का परिणमन स्वयं का स्वय से हो हुआ है 
परजेयों के कारण नहीं हुआ । परज्ेयों को जानने के काल में वस्तृतः 
परज्ञय नहीं जाने जाते, बल्कि परज्ञेय सम्बन्धी अपना स्व-पर प्रकाशक 
ज्ञान ही जाना जाता है | परज्ञेय को जाननेवाला ज्ञान परज्ञेयों में तद्र प 
नहीं होता, वल्कि अपने में तद्गूप रहकर, परजेयों को भिन्‍न रखकर 
जानता है, इसलिए अ्रसद्भूत व्यवहारनतय से जानता है - ऐसा कहा है, 
वल्कि यह वात है कि सर्वनशक्ति - स्व-पर प्रकाशकत्व शक्ति स्वयं से है, 
प्रज्ञेयों के कारण नहीं । 


अरे भाई ! अग्नि किसे नहीं जलाती ? सूखे ईघन को तो जलाती 
ही है गीले ईघन को भी सुखाकर जला देती है, उसी तरह भगवान केवली 
का परिपूर्ण सामथ्य युक्त ज्ञान जो पहले शक्तिरूप था, अब प्रगट हुआ है, 
वह किसको न जाने । उसकी अ्रमर्यादित सामथ्ये है । वह स्वे-पररूप समस्त 
लोकालोक को जानता है । एक समय में शक्ति के जो अनन्तानंत अवि भागी 
प्रतिच्छेद हैं, वे सब केवलज्ञान में प्रगट हो गये हैं । जितने प्रथम समय में 
प्रगट हुए हैं,' उतने ही अनंत समयों में होते हैं, उन सबको ज्ञान भ्रपनी 
एक समय की पर्याय में (सेकिण्ड के असंल्यातवें भाग में) जान लेता है । 


जिस तरह केवली लोकालोक को जानते किन्तु हैं, लोकालोक में 
तद्रप नहीं होते, उसी तरह ज्ञानी का ज्ञानमय भाव रागादि के साथ 
मिलकर राग रूप नहीं होता, किन्तु राय से अमिश्चित रहकर ज्ञानमय भाव 
ज्ञानी के उत्पन्न होता है । 

गाथा १६८ के भावायथ पर प्रवचन 

भगवान आत्मा ज्ञान स्वभाव की ऐसी सामथ्यें से भरपूर चैतन्य 
विम्ब है, जो एक समय में लोकालोक को जाने । इसका आश्चय करने से 
उत्पन्न हुआ रागादिक से अमिश्चित ज्ञानमय भाव पुनः रागादिक के साथ 
एकमेक नहीं होता, मिश्वित नहीं होता । दया, दान, ब्रत, भक्ति आदि के 
विकल्प से भिन्‍त जो भेदज्ञान हो गया, वह पुनः उस राग के साथ एकत्व 
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स्थापित नहीं करता । चाहे शुभ हो या श्रशुभ हो, राग तो राग ही है और 
राग मैल है। उस मैल से भिन्‍त हुआ निर्मल ज्ञानस्वभाव पुनः मैल के साथ 
एकपना, नहीं करता । ज्ञानमयभाव ज्ञानमय ही रहता है, रागमय नहीं 
होता । भाषा तो सादी है, परन्तु भाव गंभीर है । 

देखो, कुन्दकुन्दाचायं के एक हजार वर्ष बाद हुए अमृतबन्द्राचार्य 
ने गाथा के भाव का कैसा दोहन किया है - कैसा गजब श्रर्थ निकाला 
है। ऐसे गंभीर भावों से भरी कुन्दकुन्द की गाथा की तो बात ही श्रजब- 
गजब की है। साथ ही टीकाकार श्रमृतचंद्र ने भी रहस्योद्घाटन करके 
कमाल कर दिया है | तभी तो कहा है - 

“हुए न हैं न होहिगे मुनिनद्र कुन्दकुन्द से” 

मंगलाचरण में भी श्राचार्य कुन्दकुन्द को महावीर स्वामी एवं गणघर 
के बाद तीसरा स्थान प्राप्त है - 

“संगल भगवान वीरो, मंगल गौतमो गरोी, 
मंगलं कुन्दकुन्दा्यों जेन धर्मोष्स्तु मंगलं।” 

प्रश्न:-कुन्दकुन्दाचार्य की ऐसी महिमा करने से श्रन्य आचोर्यों की 
अवमानना - अ्रनादर तो नहीं होता ? 

उत्तर:--भाई कुन्दकुन्दाचायें की शैली जिनवाणी के आधार पर - 
शास्त्रों के श्राधार से वस्तु स्वरूप को संक्षेप में यथार्थतया स्पष्ट करने की 
रही । इस कारण वे प्रसिद्ध हो गए हैं। उनकी करुणा का प्रकार ही ऐसा 
था, भ्रतः ऐसे ग्रंथों को लिखने का भाव जागृत हुआ । अन्य मुनिवर भी 
अपना कल्याण तो कर गये, उनमें कितने ही तो मोक्ष भी गये हैं । कुन्द- 
कुन्द भी मोक्ष जावेंगे, किन्तु श्रर्थ गंभीर - अति स्पष्ट वाणी रह गई है, 
इससे अपने ऊपर हुआ उनका उपकार जानकर उनकी महिमा की है, इसमें 
दूसरों के भ्रनादर की बात कहाँ से आ गई ? 

आचाये देवसेन ने “दर्शनसार” ग्रंथ की रचना की है। उसमें उन्होंने 
कहा है कि महाविदेह क्षेत्र में वर्तमान तोर्थकर देव श्री सीमंघर स्वामी के 
पास से मिले हुए दिव्यज्ञान से यदि पदुमनन्दि देव ने (कुन्दकुन्दाचार्य ने) 
बोध न दिया होता तो मुनिजन सच्चा ज्ञान कंसे प्राप्त करते ? आचार्य 
देवसेन ज्ञानी थे श्र उनके गुरु भी ज्ञानी थे, तथापि उन्होंने भी कुन्दकुन्दा- 
चायें देव का उपकार माना है, तो क्या इससे श्रन्य मुनिवरों का भ्रनादर हो 
गया ? नहीं भाई ! ऐसे अभ्रनादर नहीं होता । देखो न, गौतम गणघर के 
बाद कितने ही मुनि मोक्ष जा चुके हैं, किन्तु गौतम के बाद कुन्दकुन्द का 
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नाम ही परम्परा में आया है । इससे कहीं उन मुनिराजों का अनादर नहीं 


कि श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने भी कहा है कि - कुन्दकुन्दादि आचाये ! श्रापके 
वचन भी स्वरूप के अनुसंघान में इस पामर को उपकारभूत हुए हैं, 
एतदर्थ मैं आपको प्रतिशय भक्तिभाव से नमस्कार करता हूँ । 
श्रब कहते हैं कि - इसप्रकार रागादि के साथ एकत्वबुद्धि छूटने की 
अपेक्षा ज्ञानी के राग में जुड़ान है ही नहीं । जो श्रस्थिरता है, उसे वह 
भिन्‍नपने जानता है। दृष्टि और दृष्टि के विपय की अपेक्षा से जो अल्प 
बन्ध होता है, वह गोण है, वर्योंकि उसके श्रबद्धस्पृष्ट रूप से परिणशमन 
निरन्तर व्तंता ही रहता है, ज्ञानमयभाव निरन्तर वर्तंता रहता है । 
ग्रह ही ०४१४० | मूल (जड़) कट जाने के वाद जिसतरह पेड़ सूख 
जाता है, उसीतरह जिसने मिथ्यात्व का मूल छेद दिया है, उस ज्ञानी को 
राग की परम्परा नहीं बढ़ती; वल्कि समस्त रागादि भाव क्रमशः सूखते ही 
जाते हैं, नाश ही होते जाते हैं। चौथे गुणस्थान में समकिती को ४१ 
प्रकृतियों का तो बन्ध ही नहीं होता भर अ्रन्य प्रकृतियाँ भी दी्घ (अ्रनंत) 
संसार का कारण नहीं होती । सम्मग्दर्शन की ऐसी अ्रतन्‍्त महिमा है। 
( शालिनी ) 
भावों रागद षोहेविना यो 
जीवस्य स्थाद्‌ ज्ञाननिव त्त एवं । 
रुन्धन्‌ सर्वान्‌ द्वव्यकर्माख्नवोधानू 
एपोइभाव: सर्वध्ावास्रदाणाम्‌ ॥११४।। 
श्लोकार्थ :-- | जीवस्य ] जीव का [यः ] जो [ रागद्े षमोहै: बिना ] 
राग-ह ष-मोह रहित, [ ज्ञाननिषुत्त: एवं भावः ] ज्ञान से ही रचित भाव 
[स्यात्‌ | है और [ सर्वान्‌ द्रव्यकर्मासव-श्रोघान सन्‍्धन्‌ ] जो सव द्रव्यकर्म के 
आजख़ब समूह को (अर्थात्‌ थोकबन्ध द्रव्यकर्म के प्रवाह को) रोकनेवाला है, 
[एण: सर्वे-भावास्रवाणान्‌ अभाव: | वह (प्ञानमय) भाव सर्वे भावास्रव के 
अभावस्वरूप है । 
भावार्थ :--मिथ्यात्वरहित भाव ज्ञानमय है। वह ज्ञानमयभाव 
राग-इं प-मोह रहित है झौर द्रव्यकर्म के प्रवाह को रोकनेवाला है; इसलिये 
वह भाव ही भावासव के अभावस्वरूप है | 
संसार का कारण मसिथ्यात्व ही है; इसलिये मिथ्यात्वसम्बन्धी 
रागादि का अभाव होनेपर, सर्व भावाखवों का अभाव हो जाता है - यह 
- यहाँ कहा गया है । 


कलश ११४ | [ श्घ६ 


कलश ११४ पर प्रवचन 
देखो, यह चौथे गुणस्थान की बात चलती है । कहते हैं कि सम्यक्‌- 
दश्शन होनेपर जो ज्ञाता-दृष्टा स्वभाव से बना ज्ञानमयभाव, श्रद्धामयभाव 
स्थिरतामयभाव प्रगट हुआ है, उसमें मिथ्यात्व व दया-दान आदि भावाखव 
का अ्रभाव है । 


प्रे प्रभु ! क्‍या करें ? लोगों को तो शुभभाव में मोक्ष का कारण- 
पना नजर भ्राता है, उसे ही मोक्षमार्ग सिद्ध करना चाहते हैं, परन्तु भाई ! 
ऐसा नहीं है । जो बन्ध है, बन्ध का कारण है, वह मोक्ष का कारण नहीं 
हो सकता | तथा जो मोक्ष का सार्ग है, वह बन्धन का मार्ग नहीं हो 
सकता । 


भ्रह्मय ! सत्य को स्वीकार करने में यदि वाहर की इज्जत-प्राबरू 
जाती भी हो तो जाने दें । भगवान मेरी आ्रात्मा में इज्जत-प्राबरू कहाँ है ? 
जिस भूल में तू भ्रनादि से पड़ा है, उस भूल को मिटाने में इज्जत-श्राबरू को 
बीच में क्यों लाता है? भूल टालने से किसी की इज्जत नहीं जाती, 
इससे तो तुझे लाभ ही होगा | जबतक तू स्वयं को नहीं जानेगा, तबतक 
खोटी मान्यता रहेगी । ग्रतः सत्य को स्वीकार करने में प्रतिष्ठा को वीच 
में नहीं लाना चाहिए । 


यहाँ तो कहते हैं कि राग-ह ष-मोह के बिना ज्ञान से रचा हुआ 
ज्ञानमयभाव द्रव्यकमे-जड़कर्म के प्रवाह को रोकनेवाला है, क्योंकि वह 
भाव सर्व भावासव के श्रभावस्वरूप है। यह जो मिथ्यात्वभाव है, यही 
मुख्यपने आख्रव है, संसार का कारण है । 


कलश ११४ के भावाथ पर प्रवचन 


मिथ्यात्वरहित भाव ज्ञानमय है और मिथ्यात्वसहित भाव भ्रज्ञान- 
मय है। राग को अपने साथ मिश्रित करना मिथ्यात्वसहित भाव है, 
श्रज्ञानमय भाव है और राग को झात्मा के साथ मिश्वित नहीं करना 
मिथ्यात्वरहित ज्ञानमय भाव है | वह ज्ञानमय भाव ही राग-द्व ष-मोह एवं 
द्रव्यकर्म के प्रवाह को रोकनेवाला है। ऐसा नहीं है कि भावाख्रव नहीं है, 
इसकारण द्रव्यकर्मों का आस्रव रुका है। द्रव्यकर्मो का प्रवाह आानेवाला 
था और उसे रोक दिया गया है - ऐसा भी नहीं है, किन्तु जहाँ भावास्रत 
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नहीं है, वहाँ वास्तव में तो द्रव्यास्नव के प्रवाह का उद्भव ही नहीं होता । 
व्यवहार की भाषा में इसे ही द्वव्यात्नव को रोक दिया - ऐसा कहा जाता 
है । इसका रण वस्तुतः ज्ञानमयभाव ही भावासत्रव के अभावस्वरूप है और 
उस ज्ञानमयभाव से द्रव्यास्रव तो होता ही नहीं है । 

दया, दान, ब्रत आदि एवं काम, क्रोध, विषय-वासना आदि भाव 
भावास्रव हैं तथा द्रव्यकर्म के रजकण जो आकर शआ्रात्मा के साथ एक 
क्षेत्रावगाहरूप सम्बन्ध करते हैं, वे द्रव्यास्रव हैं । 

यहाँ पंडित जयचन्दजी विशेष खुलासा करते हुए कहते हैं कि - 
संसार का कारण एक मिथ्यात्व ही है, इसकारण मिथ्यात्वसम्बन्धी 
रागादिक का अभाव होनेपर सर्व आख्रवों का श्रभाव हो जाता है, यह यहाँ 
कहा गया है । 

देखो, एक ओर तो कहते हैं कि मिथ्यात्व, श्रविरति, कपाय और 
योग बन्ध के कारण हैं श्रौर यहाँ दूसरी श्रोर यह कह रहे हैं कि मिथ्यात्व 
ही संसार का कारण है, यही बन्ध है; इसका अ्रभिष्राय क्‍या है ? 

यहाँ श्रश्नतादि के परिणामों को अल्प संसार का कारण होने से 
गौण किया गया है। वेसे देखा जाय तो मुनिराज के छठवें गुणस्थान जैसे 
उत्कृष्ट शुभभावों को भी “जगपन्थ” कहा है, परन्तु वे परिणाम श्रनन्‍्त 
संसार के कारण नहीं हैं। थोड़े से देव व मनुष्य के भव घरेंगे तथा झ्ल्प- 
काल में मुक्त होंगे - इस अपेक्षा से उन अल्प भवों को गौण किया है । 
अनन्तानुबंधी के अ्रभावपूर्वक जो स्वरूपाचरण है, वह भी वीतराग 
अवस्था है श्लोर वह शिवपन्थ है । 

संसार का कारण, भ्रनन्त नरक-निगोद के भवसिन्धु का कारण तो 
एक मिथ्यात्व ही है। मिथ्यात्व नष्ट होते ही जो अल्प कषाय रह जाती 
है, उसका श्रल्पकाल में ही एक-दो भव में ही श्रभाव हो जाता. है । जिस- 
तरह वृक्ष की जड़ उखड़ जाने के बाद उसके पत्ते सूख जाते हैं, उसीप्रकार 
सिथ्यात्वरूप संसार की मूल - जड़ सूख जानेपर अल्पकाल में रागादिक का 
अभाव हो जाता है । यदि मूल - जड़ बनी रहे और सभी पत्ते तोड़ भी दें तो 
जिसतरह पुनः नये पत्ते श्रा जाते हैं, उसीतरह मिथ्यात्व के रहते संसार का 
अ्रभाव नहीं होता, श्रनन्त काल तक राग की परम्परा चलती ही रहती 
है। इसलिये यहाँ कहते हैं कि आत्मार्थी को सर्वप्रथम मिथ्यात्व का श्रभाव 
करने योग्य है । भाई ! जिसकी श्रद्धा सत्य नहीं है, उसके त्रत, तपादि 
सच्चे नहीं होते । ह 

क्््ण्क््ख्य्कः 


समयसार गाथा १६६ 


श्रथ ज्ञानिनो द्रव्याल्वाभाव॑ दर्शयति - 
पुढवी पिडसमारणा पुव्बस्णिबद्धा दु पच्चया तस्स । 
कम्ससरीरेश दु ते बद्धा सब्बे वि राखिस्स ॥१६९॥। 
पृथ्वीपिडसमानाः पूुर्वेनिबद्धास्तु प्रत्ययास्तस्य । 
कर्मशरीरेश तु ते बद्धा: सर्वंषपि ज्ञानिनः ॥१६६॥। 


ये खलु पुर्वमज्ञानेन बद्धा सिथ्यात्वाविरतिकषाययोगा द्रव्यात्नवभुता: 
प्रत्यया:, ते ज्ञानिनो द्रव्यांतरभुता श्रचेतनपुद्गलपरिणामत्वात्‌ प्रृथ्वीपिड- 


श्रव, यह बतलाते हैं कि ज्ञानी के द्रव्यात्नव का अ्रभाव है - 
जो सर्व पुवंनिबद्ध प्रत्यय, वर्ंते हैं ज्ञानिके। 
वे पृथ्वीपिड समान हैं, का्माणशरीर निबद्ध हैं ॥१६९॥॥ 
गाथार्थ :--[ तस्य ज्ञानिनः ] उस ज्ञानी के [पृर्वेनिबद्धा: तु] पूर्वबद्ध 
[सर्वे श्रपि ] समस्त | प्रत्यया: | प्रत्यय [ प्रृथ्वीपिण्डसमाना: ] मिट्टी के 
ढेले के समान हैं | तु | श्रौर [ ते ] वे [ कर्मशरीरेश ] (मात्र) कार्मरा 
शरीर के साथ [बद्धा:] वँधे हुए हैं । 


टीका :--जो पहले श्मज्ञान से बँधे हुए मिथ्यात्व, श्रविरति, कषाय 
झौर योगरूप द्र॒व्यास्रवभूत प्रत्यय हैं, वे अन्यद्रव्यस्वरूप प्रत्यय अ्रचेतन 
पुद्गलपरिणामवाले हैं, इसलिये ज्ञानी के लिये मिट्टी के ढेले के समान हैं 
(जैसे मिट्टी श्रादि पुद्गलस्कन्ध हैं, वेसे ही ये प्रत्यय हैं); वे तो समस्त 
ही, स्वभाव से ही मात्र कार्माण शरीर के साथ बंधे हुए हैं - सम्बन्धयुक्त हैं, 
जीव के साथ नहीं; इसलिये ज्ञानी के स्वभाव से ही द्रव्याल्॒व का श्रभाव 
सिद्ध है । 

भावार्थ :--ज्ञानी के जो पहले श्रज्ञानदशा में बंधे हुए मिथ्यात्वादि 
द्रव्यास्रवरभूत प्रत्यय हैं, वे तो मिट्टी के ढेले की भाँति पुदू्गलमय हैं; इसलिये वे 
स्वभाव से ही अमूर्तिक चेतन्यस्वरूप जीव से भिन्न हैं। उनका बन्ध अथवा 
सम्बन्ध पुदूगलमय कार्माण शरीर के साथ ही है, चिन्मय जीव के साथ नहीं, 
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समानाः । ते तु सर्वेषपि स्वभावत्त एवं कार्मराशरीरेणव संबद्धा, नतु 
जीवेन । श्रत: स्वभावसिद्ध एव द्रव्याखवाभावों ज्ञानिनः । 


इसलिये ज्ञानी के द्रव्यास्रव फा अभाव तो स्वभाव से ही है । (भौर ज्ञानी के . 
भावास्रव का अभाव होने से द्रव्यास॒व नवीन कर्मो के आासत्रवरा के कारण 
नहीं होते, इस दृष्टि से भी ज्ञानी के द्रव्याल़व का अभाव है ।) 


गाथा १६६ पर प्रवचन 


देखो, यहाँ भ्राचार्य कहते हैं कि राग की एकत्वबुद्धि से उत्पन्त 
हुए मिथ्यात्वभाव - अज्ञानभावपूर्वक राग-द्व ष वन्ध के . कारण बनते हैं । 
जाता-दृष्टास्वभावी भगवान आ्रात्मा का स्वभाव पुण्य परिणाम करना नहीं 
है, यह तो अज्ञानभाव है । इसी श्रजानभावपूर्वक हुए कषायभाव, मिथ्या- 
त्वादि बन्ध के कारण हैं | 


किन्तु जिसने झपने ज्ञायक-तत्त्व को राग से भिन्न किया एवं पर्याय 
में ज्ञान व आनन्द का स्वाद, लिया है, उस धर्मी को पूर्व में श्रज्ञान से वँधे 
हुए जो जड़कर्म परमाणु श्रथवा दर्शनमोह का थोड़ा सा अश्रंश जो कि 
क्षयोपशम सम्यक्त्व के होने पर भी रहते हैं; वे तथा श्रविरति, कषाय 
व योगरूप द्रव्यास्रवभूत प्रत्यय हैं, - किन्तु वे श्रन्यद्रव्यस्वरूप प्रत्यय श्रचेतन 
पुद्गलपरिणामवाले होने से ज्ञानी की दृष्टि में मिट्टी के' ढेले के समान 
हैं। जिस तरह मिट्टी का ढेला अजीव है, ज्ञेय है; उसीतरह वे कर्मप्रत्यय भी , 
अजीव हैं, ज्ञेय हैं। जिस तरह मिट्टी का ढेला पुद्गल स्कन्ध है; उसीतरह 
कर्म भी पुद्गल स्कन्ध हैं । 


वे मिथ्यात्व, अविरति, कषाय व योग के परमाणु जो जड़ - श्रवेतन 
हैं, वे मात्र कार्माण शरीर के साथ बचे हुए हैं, जोव के साथ नहीं । 
मिथ्यात्वादि जड़प्रत्ययों का आत्मा के साथ सम्बन्ध नहीं है तथा पर्याय में 
द्रव्यकर्म के साथ जो निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है, ज्ञानियों ने उस सम्बन्ध 
का विच्छेद कर लिया है अर्थात्‌ द्रव्यकर्म का पुद्गल कार्माण शरीर के 
साथ ही कर्त्ा-कर्म सम्बन्ध हैं। त्रिकाल चेतन्यघन स्वरूप भगवान आत्मा 
का द्रव्यकर्म . के साथ निमित्त-नंमित्तिक सम्बन्ध भी नहीं है । ज्ञानी को 
वर्तमान पर्याय में जो द्रव्यकर्म के साथ निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है, उसने 
उसे भी तोड़ लिया है | इसका रण सम्यग्दष्टि के, मिथ्योत्वप्रकृति कंदाचित्‌ 
' भत्ता में होवे, तथापि उस प्रक्ृृति के परमाणुओं का कार्माण शरीर के साथ _ 
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सम्बन्ध है, जीव के साथ नहीं । ज्ञानी का द्रव्याख्व के साथ कोई सम्बन्ध 
नहीं है, इसलिए ज्ञानी के द्रव्याखव का प्रभाव स्वभाव से ही है । 


जिसतरह शरीर, वाणी, स्त्री-कुटुम्ब-परिवार श्रादि प्रपदाथ पर 
ही हैं, इनके साथ आत्मा का कोई सम्बन्ध नहीं है, उसीतरह ज्ञानी को 
द्रव्यात्नवों से कोई सम्बन्ध नहीं । परवस्तु अपने-प्रपने कारण द्रव्य-गुण 
रूप से कायम रहकर पर्याय में पलट रही है। शरीर अपने द्रव्य-गुरों में 
अपनी पर्याय पलट कर रह रहा है। शरीर श्रपने द्वव्य-गुण में भ्रपनी 
पर्याय कर रहा है । अन्य आत्मा, अश्रन्य शरीर अथवा पुदुगल भ्रपने-अपने 
द्रव्य-गुरा में श्रपनी-प्रपनी पर्याय करके रह रहे हैं। कार्माण शरीर भी 
अपने द्रव्य-गुरा-पर्याय में रहते हैं । कर्मेपरमाणु झ्रात्मा की पर्याय में नहीं 
श्राते । भाई ! आत्मा का व पर पदार्थों का परस्पर कोई सम्बन्ध नहीं 
है, इसलिए जिसको ज्ञायकसूर्ति भगवान आत्मा को आश्रय हुआ है, उस 
ज्ञानी को द्रव्यास्नव का अभाव स्वभाव से ही सिद्ध है, क्योंकि परमोणुश्रों 
का सम्बन्ध जड़ के साथ ही है । 


झ्रब “भेदाभेदरत्नत्रय मोक्ष का कारण है” इस बात का स्पष्टी- 
करण करते हैं । 


देखो, भेदरत्नत्रय' राग है। जिसको शुद्ध चिदानन्द्धत भगवान 
आत्मा के ग्राश्नय से सम्यर्दशेन, ज्ञान व स्वरूपाचरण प्रगठ हुआ्ना है - ऐसे 
निश्चय दृष्टिवंत को भेदरत्नत्रयरूप शुभराग आता है। उसे निश्चय 
अभेद रत्नत्य का सहकारी जानकर व्यवहार से मोक्ष का कारण कहा है। 
भेवरत्तत्रय राग होने से है तो बन्ध का ही कारण, वास्तविक मोक्ष 
का कारण जो पअभेदरत्नत्रय है, उसके सहचरपने ऐसा ही राग होता 
है, इसका रण आरोप से उसे व्यवहार से मोक्ष का कारण कहा जाता है । 
निश्चय से श्रभेदरत्नत्रय' ही एकमाजन्न मोक्ष का कारण है, तथापि जिसे 
निश्चयदृष्टि हुई है एवं कर्त्ताबुद्धि छूट गई है, उसे भूमिकानुसार भेदरत्नन्रय 
का राग भी आता है। उस भेदरत्नत्रय के परिणाम पर शअभेदरत्नन्रय का 
श्रारोप करके व्यवहार से मोक्ष का कारण कहा जाता है । 


भाई ! आत्मा क्या वस्तु है ? इस बात का जिसको पता नहीं है - 
ऐसे भ्रज्ञानी को तो देव-शास्त्र-गुरु की श्रद्धा का राग व्यवहार नाम भी नहीं 
पाता, क्योंकि वह तो व्यवहाराभास है । ज्ञानी को जो राग होता है, उसे 
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वह मात्र जानता है, करता नहीं है तथा ज्ञाता जीव की जो दृष्टि व 
स्थिरता भ्रन्दर में हुई है, वही वास्तविक मोक्ष का कारण है । 


गाथा १६९ के भावार्थ पर प्रवचन 


द्रव्याद्नवभूत प्रत्यय ज्ञानी के द्रव्यस्वभाव में तो है ही नहीं, किन्तु 
उसकी पर्याय में भी इनका श्रभाव है । जैसा पर्याय में राग-ह ष का सम्बन्ध 
है, वैसा पर्याय में कर्म का सम्बन्ध नहीं है । उसका बन्ध व सम्बन्ध पुदुगल- 
कार्माण शरीर के साथ ही है, चिन्मय जीव के साथ नहीं । भगवान श्रात्मा 
तो प्रज्ञाब्रह्मस्वरूप चेतन्यमय ही है, इसके साथ जड़ - अ्रचितन कर्म का 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं है । 


, लौकिक में यह कहा जाता है कि यह मेरी स्त्री है, यह मेरा 
पुत्र है, ये हमारे निकट सम्बन्धी हैं, इनसे हमारा पुराना सम्बन्ध है; किन्तु 
भाई ! वास्तव में कौन किसका पिता और कौन किसका पुत्र ? तेरा 
सम्बन्ध तो केवल राग-द्व ष व विकारभाव से है। वह भी मात्र अज्ञानदशा 
में । ज्ञानदशा में तो वह भी राग के रिश्ते हैं, अ्रह्महा""““”] चेतन्य- 
भगवान आनन्द के नाथ को जहाँ राग के कतृ त्वभाव से भिन्नता का भान 
हुआ, वहीं से इसका जड़कर्म के साथ एवं भावासत्रव के साथ का सम्बन्ध 
छूट जाता है | 


ज्ञानी के भावास्रव का अभाव होने से द्रव्यास्रवभूत प्रत्यय नवीन 
कम के आख़व के कारण नहीं होते। जड़कर्म उदय में श्राते हैं, किन्तु 
समिथ्यात्व व तत्सम्बन्धी राग-द्वे परूप भावास्रव नहीं है, अतः पुराना कर्म 
नवीन बन्ध का करण नहीं होता । पहले यह बात श्रा चुकी है कि जड़कर्म 
वास्तविक आाख़व हैं तथा नवीन बन्ध के कारण हैं, किन्तु केवल उन्हें, जो 
मिथ्यात्व व राग-ढवं परूप परिणमन करते हैं। यदि मिथ्यात्व व राग नहीं 
करे तो वह कर्म का उदय नवीन श्रास्नव का कारण नहीं होता । इसकारण 
इस भ्रपेक्षा से भी ज्ञानी को द्रव्यास्रव का अभाव है । 


एक तो द्रव्यास्रव पुदूगल हैं, इसकारण सम्बन्ध नहीं है, तथा दूसरे 
जानो के भावास्वव का अभाव है, इस कारण द्रव्याखव बन्ध का कारण 
.गहीं होने से ज्ञानी के द्रव्यकर्म नहीं है। इसप्रकार ज्ञानी को द्रव्यास्रव का 


'। ही है। 
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अरब इसी अ्र्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 
( उपजाति ) 
भसावास्रव/भावमयं॑ प्रपन्नो 
द्रव्याल्वेभ्य. स्वत एव भिन्न: । 
ज्ञानी सदा ज्ञानसर्यकर्भावो 
निराजवो ज्ञायक एक एवं ॥११५॥। 
श्लोकार्थे :-- [ भावास्रव-पश्रभावस्‌ प्रपन्न:] भावासत्रवों के अभाव को 
प्राप्त और [ द्रव्यात्नवेम्य: स्वत: एवं भिन्न: | द्रव्याख्रवों से तो स्वभाव से ही 
भिन्न [ श्रयं ज्ञानो] ज्ञानी - [ सदा ज्ञानमय-एक-भाव ] जो कि सदा एक 
जञानमय भाववाला है - [निरास्रवः ] निरासख्रव ही है, [एकः ज्ञायक: एव ] 
मात्र एक ज्ञायक ही है । 


भावार्थ:--ज्ञानी के राग-ह प-मोहस्वरूप भावाख्रव का श्रभाव है भौर 
वह द्रव्याख्रव से तो सदा ही स्वयमेव भिन्न ही है, क्योंकि द्रव्याद्नव पुदूगल- 
परिणामस्वरूप है भ्ौर ज्ञानी चेतन्यस्वरूप है । इसप्रकार ज्ञानी के भावास्रव 
तथा द्रव्यास्रव का अभाव होने से वह निराख्रव ही है । 


कलश ११५ पर प्रवचन 


जिसको राग का कतृं त्व छूटकर निज म्ात्मा के ज्ञाता-दुष्टा स्वभाव 
का अ्रनुभव हुआ, उस धघर्मात्मा ने भावास्नव का अभाव कर दिया है। 
सम्यरदुष्टि के भावाल़व का श्रर्थात्‌ मिथ्यात्व व अनन्तानुबंधी राग-द्व 
का अ्रभाव ही है - यह नास्ति से कहा । यदि अ्रस्ति से कहें तो तर्मी जीव 
ने अपने त्रिकाल जञानानंद स्वभावी भगवान श्रात्मा को प्राप्त कर लिया है । 


अज्ञानी अनादि से राग-ह ष-मोहरूप - भावास्रवरूप हो रहा था । ये 
राग-द्व ष मेरे कर्तव्य हैं, अनादि से ऐसा कर्त्तापना मान रहा था। शअ्रव 
कर्त्तापना त्याग करके वही जीव ऐसा मानने लगता है कि - “मैं तो परमा- 
नन्‍्द का नाथ शुद्ध चेतन्यघन प्रभु एकमात्र ज्ञाता-दृष्टास्वभावी हूँ और सारा 
जगत मात्र ज्ञेय है, दृश्य है” तथा ऐसा विचार करता हुआ शपने ज्ञाता- 
दृष्टा स्वरूप को ध्येय बनाकर उसमें भ्रन्तलींय होता है, तब वह भावास्रव 
का अभाव करता हुआ ज्ञानी होता है । 


अनादि से जो पुण्य-पाप के भावरूप आज्रवभाव को प्राप्त हो रहा 
है, वह अज्ञानी है। जो वस्तु स्वयं से भिन्न है, उसेजो भ्रपनी मानता. है, 
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एवं तदर्थ विपरीत पुरुपार्थ करता है, वह जीव श्रज्ञानी-मिथ्यादृष्टि है । 
भाई ! ज्ञानी हो या भ्रज्ञानी - किसी का कोई भी कार्य बिना पुरुषार्थ 
के नहीं होता । पुदुगल परमाणु में भी उसका परिणमन कार्य उसकी वीये- 
शक्ति के कारण होता है। श्रात्मा की तरह परमाणु में भी वीयंशक्ति है । 
अजानी भिन्न वस्तु को अपनी मानता है, किन्तु वास्तविक रूप में ऐसा है 
भी नहीं श्रौर ऐसा होना संभव भी नहीं है, तो भी अज्ञानी उन्हें अपनी 
मानता है व राग्र-ह प करता है। भ्रज्ञानी का ऐसा विपरीत पुरुपार्थ 
चलता है । 


श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने लिखा है कि - दिगम्बराचार्य ऐसा कहते हैं 
कि जीव का मोक्ष नहीं होता, बल्कि मोक्ष उसके द्वारा जाना जाता है । 
अहाहा"*“**** ! जो भगवान आत्मा चिदानन्दघन प्रभुस्वरूप है, श्रनाकुल 
शाक्त एवं आानन्दरसरूप श्रमाप-प्रमाण - बेहद गम्भीर स्वभाववाला है, 
उस भगवान आत्मा का मोक्ष नहीं होता । पहले अज्ञान दशा में जीव की 
यह मान्यता थी कि मैं राग से वंधा हूँ, ज्ञान होने पर ऐसा समभने लगा कि 
मैं स्वभाव से तो त्रिकाल मोक्षस्वरूप ही हूँ | आत्मा तो सदा राग से भिन्न- 
स्वरूप ही है, किन्तु जब यह अन्तर में ऐसा समझे तब न ! ज्ञायक को 
ऐसा मुक्तस्वरूप - अबद्धस्वरूप देखना ही जैनशासन है । ज्ञानी ने पर्याय में 
ऐसे जेनशासन को प्राप्त कर लिया है | 


समयसार गाथा १४ एवं १४ में भी आया है कि आत्मा अबद्धसपृष्ट 
है । अहा ! जब यह जीव राग से भी बंधा नहीं है तो फिर कर्म से बंधा 
है - यह बात ही कहाँ रही ? जिसतरह सूखे नारियल में गोला नरेटी से 
छटा होता है, उसीतरह भगवान आत्मा राग व कर्म से छूटा है । 


प्रवचनसार की २००वीं गाथा में ऐसा आता है कि अनादि संसार 
से जायक जायकभावरूप से ही रहता है। अनेक जेयों को जाननेरूप से 
परिणमन करता हुमा भी सहज अनन्त शक्तिवाले ज्ञायकस्वभाव से 
एकरूपता को नहों छोड़ता । अ्रजानी जीवों को मोह के कारण अन्यथा 
अध्यवसान होता है । अ्रहाहा'*““““[ भगवान आत्मा तो सदा निर्मला- 
ननन्‍्द सच्चिदानन्द प्रभु है, सत्‌ श्र्थात्‌ शाश्वत्‌ ज्ञान व आनन्द का पिण्ड है ) 
ध्रूव-प्र व-प्रूव ! यानि भ्रनादि-अनन्त ज्ञायकंभाव ज्ञायकंभावरूप से ही 
है। परज्ञेयों को जानता हुआ भी शुद्धत्तत्व परशेयरूप हुआ नहीं है, है नहीं 
और होगा भो नहीं । | हे 
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यह बात समझने का लोगों को अवसर ही नहीं मिला, इसकारण 
बिचारे ब्रत-उपवास, तोर्थयात्रा, पृजन-भक्ति भादि बाह्य क्रियात्रों में ही 
संतुष्ट हो गये हैं, परन्तु भाई ! ये सब जड़ की क्रियायें तो अपने-अपने 
समय में तत्समय की योग्यतानुमार हुआ करती हैं। यदि उनके उसप्रकार 
के परिणमन के काल में जीव शुभभाव करे तो पुण्यबंध होता है, किन्तु 
धर्म नहीं होता । परद्रत्य की क्रिया के काल में राग का निमित्त होता तो 
भ्रवश्य है, किन्तु वह निमित्त जीव में कुछ करता नहीं है; क्योंकि निमित्त 
निमित्तरूप से होता है, किन्तु निमित्त परद्रव्य में कुछ कार्य करे - ऐसी 
योग्यता उसमें नहीं है । लोगों को श्रनादि से कर्माधीन दृष्टि के कारण 
ऐसा लगता है कि जब कर्म का उदय निमित्त रूप में होता है तो आत्मा में 
विकार होता है, अतः उपरोक्त कथन उन्हें प्रटपटा लगता है; परन्तु उनकी 
यह मान्यता ही ठीक नहीं है । उपादान की तत्समय की वैसा होने की 
स्वयं की वसी योग्यता थी, सो वसा हुआ्ना है, कम के कारण नहीं । 


प्रश्त :--पंडित बनारसीदास के “बनारसी विलास' में ऐसा कथन 
श्राता है कि - “परमात्मा की दिव्यध्वनि से भ्रात्मा को ज्ञान होता है” 
जिसका मूल पद्च प्रकार है-- 
“इंकार धुनि सुनि, श्र गणधर विचारे, 
रचि आझआगस उपदेश भविक जीव संशय निवारें” 
इस कथन का क्या अभिप्राय है ? 


उत्तर: भाई ! निमित्त की मुख्यता से ऐसा ही कहा जाता है । जब 
जीव स्वयं अपने पुरुषार्थ से संशय टालता है, तब स्वयं से हुए यथार्थ ज्ञान 
में वाणी को निमित्त कहा जाता है। वस्तुतः तो भगवान ज्ञायक की 
भ्रन्तद ष्टि करने पर जो ज्ञान हुआ, वही संशयरहित यथार्थ ज्ञान है। वह 
स्वभाव के पुरुषार्थ से स्वतः हुआ है, निमित्त से नहीं । 
कहा भी है -- 
धजिन सो हो हैं आत्मा, अन्य साई है करस। 
इसी वचन से समभलें, जिस प्रवचन का मसर्से ॥/ 
भगवान तिलोकीनाथ की वाणी का यह मर्म है कि - रागादि भी 
अन्य कर्म हैं, आत्मा नहीं । भाई ! जेनशासन कोई बाड़ा नहीं है, वस्तु का 
स्वरूप है । भगवान ! तू मुक्तस्वरूप है । जिस शुद्धोपयोग में आ्रात्मा मुक्त- 
स्वरूप जाना गया, दिखाई दिया, वह शुद्धोपयोग ही जेनशासन है । 
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ऐसे जैनशासन को तो जाना नहीं, सुक्ष्मतत्त्व होने से यह सहजता से 
समभ में भी नहीं श्राता तथा दया, दान, भक्ति आदि चिरपरिचित होने से 
भट समझ में आ जाते हैं, सहज लगते हैं, श्रतः उनमें अटक जाता है; 
परन्तु भाई ! ये सब्र तो बाह्य क्रियायें हैं। यदि जन्म-मरण का अ्रभाव 
करना हो तो वह इन क्रियाओ्रों से नहीं होगा | भगवान आत्मा को सम 
बिना तथा अन्तद्‌ ष्टि किये विना सभी जीव अनादि से ढु:खी हैं। शान्तरस 
के समुद्र भगवान आत्मा को भूलकर कषाय की भ्रग्नि में जल रहा है । 
छहढाला में झाता है न - 
“यह राग श्राग वहै सदा, तातें समामृत सेइए। 
चिरभजे विषय-कपाय श्रव तो त्याग निजपद बेइए ।॥।” 
भाई ! तूने श्रनन्‍्त कालतक' विपय-कपाय का ,सेवन किया, भ्रव 
उन्हें त्यागकर अ्रन्तद्‌ ष्टि कर ! अ्रपने अन्दर विकारी परिणाम होते: हैं, 
ज्ञानी जन उन्हें छोड़ने के लिए कहते हैं । पर का सेवन करना व छोड़ना तो 
अपनी सीमा में ही नहीं आता; क्‍योंकि आत्मा परद्रव्य के ग्रहरणा-त्याग 
से शून्य है। आ्रात्मा में त्यागोपादानशुन्यत्व नाम की एक ऐसी शक्ति है, 
जिसके कारण आत्मा कभी भी परद्रव्य का ग्रहण-त्याग नहीं करता । यहाँ 
तो यह कहते हैं कि - अपने ही अन्दर में विषय-कषाय से भी रहित आनन्द 
का नाथ भगवान आत्मा विद्यमान है | एकवार तू इसकी सेवा में श्राजा, 
इससे तुमे ग्रवश्य आनन्द की प्राप्ति होगी, सुख होगा भौर अन्तर में से 
ऐसी भनकार आ्राएगी कि "मैं अ्रल्पकाल में ही मुक्ति प्राप्त करू ग्रा ।' 
अहा ! जिसने स्वज्ञेय को पकड़ लिया है, जान लिया है, फिर भले 
ही मति-श्रृतज्ञान ही क्यों न हो, सम्यग्जान है, अतः भावास्रव से रहित 
हो गया । अव कहते हैं कि - सम्यक्‌ मति-श्रुतज्ञान केवलज्ञान को बुलाता है 
श्र्थात्‌ सम्यग्जान केवलज्नान प्राप्त होने का कारण है । 
प्रश्न :--वाह्य के मन्दिर आदि बनवाने से एवं पंचकल्याणक आदि 
करवाने से भी तो धर्मप्रभावना होती है न ? ड़ 
उत्तर :--भाई ! शुद्ध स्वभाव में एकाग्रतापूर्वेक विज्ञानघनस्वभाव 
की पर्याय में वृद्धि होता निश्चय प्रभावना है । जिन्हें यह निश्चय प्रभावना 
प्रगट हुई है, उन जीवों के . उक्त जाति के शुभभाव को व्यवहार प्रभावना 
. कहते हैं। वाह्य में इस शुभभाव के साथ मन्दिर बनने आदि की क्रिया हुई 
“ है, उसमें इस जीव का कोई कर्तृ त्व नहीं है; क्‍योंकि कोई द्रव्य परद्रव्य में 
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कुछ भी नहीं कर सकता - ऐसा वस्तु का स्वभाव है, परन्तु अज्ञानी केवल 
बाह्म में ही कुछ करने में व्यवहार प्रभावना मानता है। ऐसे अज्ञानी का 
शुभभाव भी व्यवहार प्रभावना नहीं है । 

इसप्रकार भावास्रव के श्रभाव को प्राप्त और व्रव्याश्रवों से स्वभाव 
से ही सर्वेथा भिन्न यह ज्ञानी सदा एक ज्ञानमय भाववाला होने से निराखव 
ही है। 

यह बात भिथ्यात्व व भ्रनन्तानुवंधी कषाय के श्रभाव की श्रपेक्षा से 
जानना ) उस समय अस्थिरता का जो राग है, उसे भी स्वभाव के अवलम्बन 
से टालने का निरन्तर प्रयत्न है, इसकारण उसे यहाँ गौर करके “ज्ञानी 
निराख्व ही है” ऐसा कहा है। तथा मात्र एक ज्ञायक ही है श्र्थात्‌ ज्ञानी 
तो केवल स्व का ज्ञाता-दुष्टा ही है, पर का नहीं। परज्ञेय तो ज्ञान के 
निर्मल स्वभाव में सहज भ्रा जाते हैं, क्योंकि आत्मा स्व-पर प्रकाशक 
स्वभाववाला है, इस श्रपेक्षा पर का भी ज्ञाता-दृष्ठा कहा जाता है । वास्तव 
में तो आत्मा केवल जाननेवाले को जानता है । 
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देखो, जड़ द्रव्यास्रव से तो वस्तुतः अज्ञानी भी भिन्न ही है, किन्तु 
उस की मान्यता इससे विपरीत है । वह मानता है कि - “मुझ में और 
द्रव्यकर्म में सम्बन्ध है, जबकि द्रव्याल्व पुदूगलपरिणामस्वरूप है भ्रौर वह 
चैतन्यस्वरूप है, इसका रण ज्ञानी द्रव्यास्नव से स्वभाव से ही भिन्न है । 

इसप्रकार यहाँ ज्ञानी को मिथ्यात्व व शअ्रनन्तानुबंधी कंषाय के 
अभाववाला होने से एवं समकित व स्वरूपस्थिरतावाला होने से निरास्रव 
कहा है। कोई एकान्त से ऐसा मान बैठे कि उसे आ्रास्रव का श्रस्तित्व ही 
नहीं है, सो ऐसा नहीं है । 

बापू ! यह अ्रनन्त काल से अपरिचित बात है। श्रनादि काल 
भ्राजतक ऐसी “वस्तुस्वातंत्र्य” की बात सुनी ही नहीं । ज्ञानी तो त्रिकाल 
निराख़व ही है। वह अल्प काल में मुक्ति प्राप्त करेगा, क्योंकि उसने अपने 
निराखव स्वभाव को पहचान लिया है| भ्रवतक बाह्य क्रियाओं में या राग 
में ही अ्टका था, यही इसकी बड़ी भारी भूल थी | इसी भूल से संसार में 
परिभ्रमण होता था, स्वभाव की पहचान होने से श्रव वह भ्रम भंग हो 
गया है । 


समयसार गाथा १७० 
कथं ज्ञानी निराल्व इति चेत्‌ -- 


चउविह अरोेयसेय बंधंते रारतदंसरागुरोहि । 
समए समए जम्हा तेरा अवंधो ति रपाखी दु १७०॥॥ 


चतुरविधा अ्रनेक भेद॑ बध्नंति ज्ञानदर्शनमुणास्याम्‌ । 
समये समये यस्मात्‌ तेनाबंध इति ज्ञानी तु ॥१७०॥। 


ज्ञानी हि तावदाल्वभावभावनानिप्रायाभावाप्तिरास्रव एवं। यत्तु 
तस्यापि द्रव्यप्रत्यया: प्रतिसमयमनेकप्रकारं पुद्गलक्म चध्न॑ति, तन्न ज्ञान- 
गुरसपरिणाम एव हेतु: । 


अब यह प्रश्न होता है कि ज्ञानी निराख़व कैसे है ? उसके उत्तर- 
स्वरूप गाथा कहते हैं :-- 


चउविधाज्नव समय ससय जु, ज्ञानदर्शन गुणहिसे । 
बहु भेद बाँधे कर्मी, इससे ज्ञानि बंधक नाहि है ॥॥१७०॥। 


गाथाथे :--] यस्मात्‌ | क्योंकि [ चतुविधा | चार प्रकार के द्रव्याश्नव 
[ ज्ञानदर्शनगुणाभ्यास्‌ | ज्ञान-दर्शन ग्रुणों के द्वारा [सम्रये समये| समय- 
समय पर | अ्ननेक भेद ] अ्रतेक प्रकार का कर्म [ बध्न॑ति] बाँघते हैं, | तेन 
इसलिये [ ज्ञानी तु ] ज्ञानी तो [अश्रवंध: इति ] अबन्ध है । 


टीका :--पहले, ज्ञानी तो आज्वभाव की भावना के अभिप्राय के 
अभाव के कारण निराखव ही है, परन्तु जो उसे भी द्रव्यप्रत्यय प्रति समय 
अनेक प्रकार का पुद्गलकमम बाँधते हैं, वहाँ ज्ञानगुण का परिणमन ही 
कारण है। न्‍ 


गाया १७० एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


यहाँ शिष्य पूछता है कि ज्ञानी निराज़व कैसे है ? उसके उत्तर में 
“.. यह गाथा कही गई है । 


समयसार दाया १७० ] [ २७१ 


यहाँ कहते हैं कि - जिसे शुद्ध चिदानन्दस्वरूप अखण्ड एक ज्ञायक- 
स्वरूप भयवात्र आत्मा की दृष्टि व अनुभव हुआ है, वह ज्ञानी है, धर्मी है । 
उसे मिथ्यात्व व अनन्तानुवंधी कपाय का झभाव है। चाहे वह दया-दान- 
भक्ति-ब्रत आदि का शुभभाव हो अथवा हिंसा, भूठ, चोरी, विषय-कयाय के 
अशुभभाव हों - दोनों ही भावात्नव हैं और ज्ञानी इन भावों से रहित है 
एवं जड़कर्म अर्थात्‌ द्रव्यात्नव से तो स्वभाव से ही भिन्न है । यह वात पीछे 
भी झा चुकी हैं। यहाँतों शिप्य यह पूछता है कि कया ज्ञानी हो जाने 
मात्र से निराज़नव हो जाता है ? 


समाधान करते हुए टीकाकार झ्राचार्य कहते हैं कि धर्मी जीव के 
पुण्य-पापरूप आस्रवभाव करने के अ्रभिप्राय का अभाव है । “आजल्वभाव 
करने लायक है” - ऐसे अभिप्राय से ज्ञानी रहित हो गया है, इसकारण 
उसे निराखव कहा गया है। गजब बात है भाई ! कहते हैं कि - जिसे 
शुद्ध चेतन्यस्वरूप पूर्णावंद के नाथ भगवान आत्मा की श्रद्धा, रुचि एवं 
आश्रय हुआ है, उसको शुद्ध चैतन्यस्वभाव की एकाग्रता की भावना में 
पुण्य-पाप की भावना का भ्रभाव है । अहा"*““““ जो भगवान सर्वेज्ञदेव 
की दिव्यध्वनि में आयो थी, वही वात यहाँ कुन्दकुन्द देव ने कही है । 


आचार्य कहते हैं कि चौरासी के जन्म-मरण का चक्कर मिटाने का 
एकमात्र उपाय अन्तर में विराजमान पूर्सानन्‍्द का नाथ शुद्ध चिदानन्दघन्- 
स्वरूप परमात्मा की दृष्टि, रुचि एव अभिप्राय में उसका वस जाना ही है । 
घ॒र्मं का प्रथम सोपान सम्यग्दर्शन है, यहीं से घर्म की शुरुआत होती है । 


निमित्त, राग व अल्पन्नता की उपेक्षा एवं पूर्णो सर्वजश्षस्वमावी 
भगवान आत्मा की अपेक्षापूर्वक शुद्धात्मा का अनुभव होता ही सम्बस्दर्शन 
है । सम्यग्डष्टि जानता है कि मैं शरीर-मन-वाणी, पुण्य-पाय एवं अल्पज्ञ 
स्वरुप नहीं हूँ, मैं तो चेतन्यरसकंद परिपूर्ण सर्वभस्वभावी भगवान हूँ। 
भगवान को जो पर्याय में सर्वेश्षपना प्रगट है, वह अन्तर में पड़े हुए सर्वश्ञ 
स्वभाव के श्राश्य से एवं उसकी प्रतीति पूर्वक परिपूर्ण एकाग्रता करने से 
प्रगट हुआ है । 

यहाँ कहते हैं कि पूर्व के जड़कर्म उदय में आने पर ज्ञानी को थोड़े 
नवीन कर्म वंधते हैं, उसमें आानग्रुण का जघन्य परिणमन ही कारण है 
अर्थात्‌ जानी जोव के बानगुण की क्षयोपशम दशा ही वन्च का कारण 
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है, आात्मवस्तु एवं उसकी इष्टि वन्‍्च का कारण नहीं है । वर्तमान पुरुषार्थ 
की हीनता के कारण क्षयोपशमज्ञान की जो हीन दशा परिणमित्त हो रही 
है, वही वन्च का कारख है । 

श्रहो ! सम्यग्दर्शन कोई अलौकिक वस्तु है | दुनियाँ देव-शास्त्र-गुरु 
की श्रद्धा को अथवा नवतत्त्व की भेदरूप श्रद्धा को सम्यन्दर्शन मानती है, 
किन्तु यह मान्यता अ्रयथार्थ है | महाविदेह क्षेत्र में साक्षात्‌ सर्वेज्ञ परमात्मा 
विराजते हैं। वे ऐसा कहते हैं कि जिसे इृष्टि में अपने शुद्ध चेतन्यमय 
भगवान श्रात्मा की स्वीकृति श्राई है, आदरभावना उत्पन्न हो गई है, उस 
नानी के श्रभिष्राय में आजख्रव उत्पन्न करनेवाला भाव तो छूट गया हैं, किन्तु 
फिर भी जो श्रल्प कर्मबन्ध होता है, वहाँ पूर्व कर्म के उदय में वर्तमान में 
ज्ञान कि परिणति की कमजोरी के कारण होता है । श्रर्थात्‌ नानगुण की 
हीन-क्षयोपशम दशा ही ज्ञानी के कर्मंवन्‍्च का कारण है यह हीन दशा 
सम्यग्दर्गन का विपय नहीं है अथवा सम्यग्दशेन का कारण नहीं है । 
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तेई भवसागर तरे जीव 
समुझे व ग्याद कहैँ करम कियेसों मोख, 
' ऐसे जोव बिकल मिथ्यात की गहलमें। 
ग्यान पच्छ गहेँ कहें श्रातमा श्रबंध सदा, 
बरतें सुछंद तेऊ बूडे हैं चहलमें।॥। 
जथा जोग करम करें पें मस्तता न धरें, 
रहें सावधान ग्यान ध्यान की टहलमें। 
तेई भव सागर के ऊपर द्ल तरें जीव, 
' जिन्हिको निवास स्थादबाद के महुलमें ॥१५॥ 
“ समयसार नाटक, पुण्य-पाप एकत्वद्वार 
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समयसार गाथा १७१ 
कथ्थ ज्ञानगुणपरिणामो वंधहेतुरिति चेत-- 


नम्हा दु जह॒ण्णादो रारगुरणादो पुणो वि परिणसदि। 
अण्णत्त णारणगुररो तेश दु सो बंधगो भरिदों ॥१७१॥ 
यस्मात्तु जधन्यात्‌ ज्ञानगुणात्‌ पुनरपि परिणमते। 
भ्रन्यत्व॑ ज्ञानगुणः तेन तु स बंधनो भरितः ॥१७१॥ 
ज्ञानगुणस्यथ हि यावज्जघन्यो भाव: तावतु तस्यान्तमभुह्॒ते विपरिणा- 
मित्वात्‌ पुनः पुनरन्यतयास्ति परिश्यामः । स तु यथाख्यातचारित्रावस्थाया 
प्रधस्तादवश्यंभाविरागसद्भावात्‌ वंधहेतुरेव स्पात्‌ । 


भ्रब यह प्रश्व होता है कि ज्ञानगुण का परिणमन बन्ध का कारण 
कंसे है ? उसके उत्तर की गाथा कहते हैं :-- 

जो जानगुर की जघनता में, वर्तता गुण ज्ञान का । 

फिर फिर प्रणमता श्रन्यरूप जु, उसहि से बंधक कहा ॥१७१॥॥। 

गाथा :-- यस्मात्‌ तु ] क्योंकि [ज्ञानगुरा: ] शञानगुण, [ जघधन्यात्‌ 
ज्ञानगुणात्‌ ] जघन्य ज्ञानग्रुण के कारण [ पुनरपि ] फिर से भी 
[ भ्रन्यत्वं | श्रन्यरूप से [ परिणमते | परिणमन करता है, [ तेन तु ] 
इसलिये [ सः ] वह (ज्ञानगुण) [बंधक:] कर्मो का बन्धक [भरितः ] 
कहा गया है । 

टीका :--जबतक ज्ञानगुरा का जघन्य भाव है (क्षायोपशमिक भाव 
है), तबतक वह (ज्ञानगुण) भ्रन्तमुहूर्त में विपरिणशाम को प्राप्त होता है, 
इसलिये पुनः पुनः उसका अन्यरूप परिणमन होता है। वह (ज्ञानगुण का 
जघन्यभाव से परिणमन) यथाख्यातचारित्र श्रवस्था के नीचे श्रवश्यम्भावी 
राग का सदभाव होने से, बन्ध का कारण ही है। 


भावार्थ :--क्षायोपशमिकज्ञान एक ज्ञेय पर अंतमुं हते ही ठहरता 
है, फिर वह श्रवश्य ही अन्य ज्ञेय को श्रवलम्बता है; स्वरूप में भी वह 
अंतमु हते ही टिक सकता है, फिर वह विपरिणाम को प्राप्त होता है, 
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इसलिये ऐसा अनुमान भी हो सकता है कि सम्यग्डष्टि श्रात्मा सविकल्प 
दशा में हो या निविकल्प अनुभवदशा में हो, उसे यथारुपातचारित्र अवस्था 
होने से पूर्व भ्रवश्य ही रागभाव का सदुभाव होता है और राग होने से 
बन्ध भी होता है, इसलिये ज्ञानगुण के जघन्यभाव को बन्ध का हेतु कहा 
गया है । 


गाथा १७१, उसकी टीका एवं भावाथ पर प्रवचन 


अब यहाँ शिष्य पुनः पूछता है कि ज्ञानगुणा का परिणमन बंध का 
कारण किसप्रकार है ? इसी के उत्तर में श्राचायदेव ने यह गाथा कही है । 


वे कहते हैं कि अभिप्राय की श्रपेक्षा से ज्ञानी को निराख़व कहा, 
परिणति में तो उसे श्रस्थिरता की कमजोरी का राग - आाखवभाव है तथा 
उतना बन्ध भी है। ज्ञानी के ज्ञान की परिणति जबतक केवलज्ञानपने 
प्रगट नहीं होती है भ्रर्थात्‌ जबतक ज्ञानगुण जघन्यभाव से (अल्पभाव से) 
परिणमित होता है, तबतक वह विपरिणाम को पाता ही है। आत्मा स्वयं 
स्वभाव से तो ज्ञानस्वरूप चिदानन्द भगवान परमात्मा है तथा ज्ञानी को 
ऐसे भानपूर्वक शुद्ध चेतन्यस्वरूप का भ्रनुभव भी हुआ है, किस्तु श्रन्तेध्यान 
में अर्थात्‌ श्रात्मा के अ्रनुभव की दशा में तो यह श्रन्तमु हु्ते ही रह सकता 
है; इसकारण ध्यान में तो विशेष रह नहीं सकता, उस स्थिति में ज्ञानी 
को भी विकल्प उठते हैं, चाहे वे विकल्प ब्रतादि के हों या विषय-कषाय के, 
राग तो श्राता ही है। वहाँ भानगुण का जधन्य परिणमन होने से भ्रन्त 
मुं हुते काल में उसका विपरिणमन हो ही जाता है अर्थात्‌ राग का परिशमन 
ञ्रा ही जाता है । 

क्षायिक सम्यग्डष्टि हो तो भी निविकल्प श्रनुभव में झाने के बाद 
श्रन्तमु हु्त में श्रनुभव की परिणति से विपरीत रागभाव आ जाता है 
अर्थात्‌ पुनः पुन: उसका अ्न्यरूप परिणमन हो जाता है । 


अब कहते हैं कि - समकिती धर्मीजीव को शअभिप्राय की श्रपेक्षा 
निराखव कहा है, क्योंकि भ्रभिप्राय व अभिप्राय का विषय तो अ्रखण्ड वस्तु 
है, भरत: धर्मी को श्रभिश्राय की अपेक्षा से तो चेतन्यस्वभाव में ही एकाग्रता 
की भावना है; किन्तु इसकी परिणति जघन्य है, निचले दर्जे की वीतराग 
परिणति है, परिपूर्ण वीतरागता प्रगट नहीं हुईं है, इसलिए साथ में राग का 
सद्भाव है और वह राग बन्ध का कारण है। ज्ञानी को जितना राग है, 
उतना दुःख भी है; जितना पर्याय में हीनपना है, उतना बन्धन है | वह 
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बन्धन ज्ञानी का मात्र ज्ञेय है। ज्ञानी के निश्चय व व्यवहार दोनों यथार्थ 
होते हैं । 

ज्ञानी को राग होता ही नहीं है, दुःख होता ही नहीं है - यह बात 
इृष्टि.की श्रपेक्षा कह रहे है । न्ानअपेक्षा से तो ज्ञानी जानता है कि जिन 
छठवें गुणस्थान में भूलनेंवाले मुनियों को श्रथवा प्रचुर स्वसम्वेदन में 
सम्यग्दष्टि जीवों को श्रतीन्द्रिय श्रानन्‍्द का स्वाद आता है उन्हें भी जो 
महाव्रतादि के परिणाम भते हैं, वे प्रमादरूप हैं एवं दुःख हैं । 


पण्डित बनारसीदासजी ने नाटक समयसार में भावलिगी मुनि- 
राजों के २८ मूलगुण श्रादि के रागभाव को “जगपन्थ” कहा है, शिवपन्थ 
नहीं कहा । 
“ता कारण जगपन्थ इत, उत्त शिवमारग जोर । 
परमादी जग कौं घुर्क, श्रपरमादी शिव ओर ॥। 


जितना स्वभावसन्मुखतारूप परिणमन है, मात्र उतना ही शिवपन्थ 
है, मोक्षमार्ग है । 

अहो ! पूर्वकाल में हुए पण्डित वनारसीदास, टोडरमल वगैरह ने 
अलौकिक बातें बताई हैं। वे परम्परा एवं शास्त्र के अनुप्तार कथन करने- 
वाले प्रामाणिक सत्पुरुष थे । 


अहा ! एक ओर तो कहते हैं कि ज्ञानी निराखव ही है तथा 
दूमरो श्रोर कहते हैं कि - यथाख्यातचारित्र होने के पूर्व तक राग है, 
यह क्‍या बात है ? 

भाई! अ्रभिप्राय एवं अभिप्राय के विपय की भ्रपेक्षा से ज्ञानी को 
निराख्व कहा है, किन्तु परिणमन में तो भ्रति जधन्यपना है, उस अपेक्षा 
से उमे अल्प रागांश विद्यमान है एवं तत्प्रमाणा बन्ध भी है | यहाँतक कि 
गणाघरदेव को भी तथा तीर्थकरों को भी जबतक छदुमस्थ दशा है, तवतक 
रागांश है और वह रागांश उनके लिये भी बन्धत का कारण है । 


भाई ! वीतराग की वाणी में जहाँ जो जिस अपेक्षा कथन है, उसे 
यथार्थ जानना-समझना चाहिए । तीर्थंकर हों या गणघर हों, जबतक 
चारित्र की पुणंता न हो, तबतक राग जरूर होता है। साघक दशा में 
जितना श्रतीन्द्रिय शानन्द का स्वाद श्राया उतनी ज्ञानघारा है - मुक्तिमार्ग 
है तथा जितना राग है, वह कर्मघारा है, बन्ध का कारण है । 


२७६ ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग ५ 


ज्ञानी को भी राग बन्ध का ही कारण है। “शुभराग से कल्याण 
होगा, परम्परा मुक्ति होगी” - यह मान्यता यहाँ निषिद्ध की गई है । 

भाई ! यह वीतराग का सार्ग है। वीतराग भगवान का उपदेश तो 
यह है कि तु्े सुखी होना हो तो हमारे सामने खड़े होकर जो बारम्वार 
हमारे दर्शन-झ्चन-वन्दन करता है - यह सब करना छोड़ दे और अन्‍न्तमु ख 
होकर अपने तिकाली भगवान आत्मा को देख । 

भावार्थ यह है कि क्षायोपशमिक ज्ञान निजस्वरूप में अर्थात्‌ 
ग्रात्मा के अ्तीन्द्रिय आनन्द के अनुभव में अन्तमु हर्त ही रह सकता है। 
अन्तमु हते के पश्चात्त छुदमस्थ का उपयोग नियम से स्वरूप से विचलित 
होकर पर का अवलम्बन ले लेता है तथा पर के अवलम्वन लेते ही उससे 
आत्मा में रागभाव हो जाता है । 

ग्रहाहा ! कितना स्पष्ट किया है ? सच्चा संत हो या समकिती 
नानी हो, जबतक राग है, तबतक वन्ध है - इस वास्तविकता को जानना 
चाहिए । दृष्टि की अपेक्षा ज्ञानी निराज्नव होते हुए भी परिणति में जो 
जधन्य परिणमन है, वह निश्चित ही वन्ध का कारण है । 


आ-+-साक-म शक 4 पाठक 9 सकक-क- 
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20038 जाग सके तो जाग 


कर्मत की जर राग है, राग जरे ज़र जाय ! 
प्रगटः होत परमात्मा, भेया सुगस उपाय ॥। 
काहे को भटकत फिरे सिद्ध होत के काज। 
राग-दंष को त्याग दे, भेया सुगस इलाज ॥ 
राग-हंब के त्याग बिन, परमातम पद नाहि। 
कोटि-कोदि जप-तप करो, सबहि श्रकारथ जाहि ॥॥ 
जगत म्ृल यह राग है, घुकति घुल वेराग। 
मूल ढुहुन को यह कह्नो, जाय सके तो जाग पथ 


- भया भगवतीदास 
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समयसार गाथा १७२ 


एवं सति कथ॑ ज्ञानी निराख॒व इति चेत्‌-- 

दंसराणाणचरित्तं ज॑ परिणमदे जहण्णभावेणश । 

णाणी तेण दु बज्कदि पोग्गलकस्मेण विविहेश ॥॥१७२१। 
दर्शनज्ञानचवा रित्रं यत्परिणसते जघन्यभावैन । 
ज्ञानी तेन तु बध्यते पुदगलकर्मंणा विविधेन ॥॥१७२॥ 

यो ही ज्ञानी स #खबुद्धिपूर्व॑करागठह षमोहरूपात्रवभावाभावात्‌ 


निरास्रव एव, कितु सो5पि यावज्ज्ञानं सर्वेत्कृष्ठभावेन द्रष्द' ज्ञातुमनुचरितु 
वा5शक्तः सन्‌ जघन्यभावेनंव ज्ञानं पश्यति जानात्यनुचरति च तावत्तस्थापि 
के  कदेअपमी अनेक की 26247: 07 कस: ग 72 बिक ५.34 क्‍00 क्‍न्‍ केकेजेरक: + 4 


अरब पुनः प्रश्न होता है कि यदि ऐसा है (प्र्थात्‌ ज्ञानग्रुण का 
जघन्यभाव बन्ध का कारण है) तो फिर ज्ञानी निरास्रव कैसे है ? उसके 
उत्तरस्वरूप गाथा कहते हैं :-- 

चारित्न, दर्शन, ज्ञान तीन जधन्य भाव जु परिणमे । 

उससे हि ज्ञानी विविध पुद्गलकर्म से बंधात है ॥॥१७२॥ 

गायार्थ :--]| यत्‌ ] क्योंकि [ द्शनज्ञानचारित्र] दश्शन-ज्ञान-चारित्र 
[जधन्यभावेन | जधन्यभाव से [ परिणमते | परिणमन करते हैं, [सेन 
तु] इसलिये | ज्ञानी ] ज्ञानी | विविधन ] अनेक प्रकार के [पुद्गल- 
कर्मणा ] पुद्गलकर्म से | बध्यते | बँघता है । 

टीका :--जो वास्तव में ज्ञानी है, उसके बुद्धिपूर्वक (इच्छापूर्वक) 
राग-द्वष-मोहरूपी श्राश्नवभावों का श्रभाव है, इसलिये वह निराखव ही 
है; परन्तु वहाँ इतना विशेष है कि वह ज्ञानी जबतक ज्ञान को सर्वोत्करष्द 
भाव से देखने, जानने श्रौर झ्राचरण करने में अ्रशक्त वर्तता हुआ्ना जघन्य 


धुडबुद्धिपृवकास्ते परिणामा ये मनोद्दारा वाह्मविषयानालंब्य प्रवतंते, प्रवर्ते- 
भानाश्च ' स्वानुभवगम्याः अनुमानेन परस्थापि ग्रम्या भवंति । अबुद्धिपूर्वकास्तु 
परिणामा इन्द्रियमनोव्यापारमंतरेण केवलमोहोदयनिमित्तास्ते तु स्वानुभवगोचरत्वाद- 
बुद्धिपुवंका इति विशेष: । 





र्‌थड्८ ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग ५ 


जघन्यभावान्यथानुपपस्याइ्नु मीयमानाबुद्धिपु्वकेकलंकविपाकसज्धावात्‌ पुद 
गलकर्ंबंध: स्पात्‌ । अ्रतस्तावज्ज्ञानं द्रष्टव्यं ज्ञातव्यमनुचरितव्यं च 
यावज्ज्ञानस्थ यावात्‌ पुर्णो भावस्तावान्‌ दृष्टो ज्ञातोड्तुचरितश्च सम्य 
ग्भवति । तत: साक्षात्‌ ज्ञानीमुतः सर्वथा निरासख्रव एव स्थात्‌ । 





भाव से ही ज्ञान को देखता, जानता और श्राचररा करता है, तबतक उमे 
भी जघन्यभाव की भश्रन्यथा श्रनुपपत्ति के द्वारा (जधन्यभाव श्रन्य प्रकार- 
से नहों बनता इसलिये) जिसका अनुमान हो सकता है - ऐसे अवुद्धिपूर्वक 
कर्मकलंक के विपाक का सदभाव होने से पुद्गलकर्म का बन्ध होता है । 
इसलिये तवतक ज्ञान को देखना, जानना और आचरण करना चाहिये 

जबतक ज्ञान का जितना पूर्ण भाव है, उतना देखने, जानने श्रीर श्राचरण में 
भलोभाँति भ्रा जाये । तबसे लेकर साक्षात्‌ ज्ञानी होता हुआ (वह आत्मा) 


सर्वथा निराखव ही होता है । 


भावार्थ :-्ञानी के वुद्धिपू्वक ( अज्नानमय ) रामग-ह् प-मोह का 
ग्रभाव होने से वह निरास्रव ही है । परन्तु जबतक क्षायोपशमिक ज्ञान है, 
तवतक वह ज्ञान जानी को सर्वोत्कष्ट भाव से न तो देख सकता है, न 
जान सकता है" और न झ्ाचरणा कर सकता है; किन्तु जघन्यभाव से 
देख सकता है,, जान सकता है श्ौर श्राचरण कर सकता है, इससे यह 
ज्ञात होता है कि उस ज्ञानी के श्रभी अ्रवुद्धिपुवक कर्मकलंक का विपाक 
(चारित्रमोहसम्बन्धी राग-ह्वष) विद्यमान है और इससे उसके बन्ध भी ' 
होता है । इसलिये उसे यह उपदेश है कि जबतक केवलजान उत्पन्न न हों 
तबतक निरन्तर ज्ञान का ही श्रावचरण करना चाहिये। इसी मार्ग से 
दर्शन-नान-चारित्र का परिणमन बढ़ता जाता है और ऐसा करते-करते 
केवलज्नान प्रगट होता है । जब केवलज्नान प्रगटता है, तबसे शआांत्मा साक्षात्‌ 
ज्ञानी है श्नौर सर्वे प्रकार से निराख्रव है । 


जबतक क्षायोपशमिक ज्ञान है, तबतक श्वुद्धिपुर्वेक ' (चारित्रमोह 
का) राग होने पर भी, वुद्धिपूर्वक राग के भ्रभाव की श्रपेक्षा से ज्ञानी के 
निरासखवत्व कहा है और श्रवुद्धिपृवंक राग का भ्रभाव होनेंपर तथा केवल- 
ज्ञान प्रगट होनेपर सर्वंथा निराखवत्व कहां है। यह विवक्षां की विचित्रता 
है । भ्रपेक्षा से समभनेपर यह सर्व कथन यथार्थ है । हा | 


समयसार गाथा १७२ ] , [- २७६ 


गाथा १७२ की उत्थानिका, गाथा एवं टीका पर प्रवचन 


यहाँ शिष्य फिर पूछता है कि यदि ज्ञानगुण का जघन्यभाव बन्ध 
का कारण है तो फिर ज्ञानी निराज्तनव कैसे रहा ? एक ओर तो आप कहते 
हो कि जिसको अन्तःस्वरूप का अ्रनुभव भ्रर्थात्‌ सम्यन्दर्शन हुआ है, वह 
ज्ञानी निराख्रव है तथा दूसरी शोर यह कहते हो कि जबतक ज्ञान का 
जघन्य परिणमन है, तबतक ज्ञानी के राग है और इसकारण उसे बन्ध भी 
है तो फिर ज्ञानी को निरास्रव किस श्रपेक्षा से कहा है ? 


शिष्य की इस शंका का समाघान करते हुए झाचारयदेव ने यह गाथा 
कही है । वे कहते हैं कि जो वास्तव में ज्ञानी है भ्र्थात्‌ सम्यर्दष्टि है 
उसकी यह बात है। यदि किसी को बीच में ऐसा प्रश्न उठे कि जिसे 
सम्यग्दशन नहीं है, उसे सर्वप्रथम क्या करना चाहिए ? तो उसके लिए 
आचायंदेव यह कहते है कि सम्यग्दशेन होने के पहले उसे इस बात का निर्णय 
करना चाहिये कि आत्मा श्रखण्ड, पूर्ण एवं शुद्ध है, पर्याय में मलिनता 
का अंश है; किन्तु वस्तु में मलिनता नहीं है, राग की भूमिका में ऐसा 
निरणंय होता है। यद्यपि यह (उपरोक्त विकल्परूप) निर्णय नहीं है, यह 
बात गाथा ७३ में भ्रा भी चुकी है । वहाँ कहा है जिस तरह समुद्र के भंवर 
ने जहाज वहुत समय से पकड़ रखा हो, किन्तु ज्यों ही भंवर शमन हो जाती 
है तो जहाज छूट जाता है; उसीप्रकार जब आत्मा विकल्पों के आवतें 
(भवर) को शमन करता है, तब निविकल्प भ्रनुभव होता है । ज्ञानी जब 
राग को अपने स्वसन्मुखता के पुरुपार्थ से छोड़ता है, तब वह उस राग से 
मुक्त होकर निविकल्परूप आत्मा का अनुभव करता है। १४४वीं गाया में 
भी आता है कि पात्मा ज्ञानस्वरूप है - ऐसा प्रथम निर्णय करना । 


आ्रात्मा में एक वीये गुण है, वह समस्त गुरखों व पर्षायों में 
व्याप्त है। उसी से ज्ञानपर्याय में भी वोर्य है । वह पर्याय प्रथम 
विकल्प द्वारा ऐसा निर्णय करतो है कि मैं शुद्ध, बुद्ध, अखण्ड, चेतन्‍्यघन 
हूँ, सदा अ्रबद्ध, श्रस्पृष्ट सामान्य एकरूप हूँ। यद्यपि प्रारंभ में ऐसा 
विकल्परूप निर्णय होता है, तथापि विकल्प का श्रनुभव में योगदान 
होता हो - ऐसा नहीं है, बल्कि सर्वज्ञ परमेश्वर ने जिस रीति से जंसा 
आत्मा का प्रतिपादन किया है, उसीप्रकार यथार्थ जानने के लिए उसे 
विकल्प श्राता है, किन्तु वह विकल्प छूटकर निविकल्प अ्रनुभव होता है । 
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भाई ! वास्तव में तो पहले-पीछे की बात ही कहाँ है? क्योंकि वस्तुतः 
निविकल्प अनुभव ही यथार्थ निरंय है। उस निर्णय को विकल्परूप 
निर्णाय की अपेक्षा ही कहाँ है ” यद्यपि विकल्प की श्रपेक्षा नहीं है, तथापि 
निविकल्प के पहले तत्संबंधी विकल्प होते अवश्य हैं। जिसे विकल्पपूर्वक 
भी शुद्ध झ्रात्मा का निशंय नहीं, उसका तो श्रन्तर में जाने का ठिकाना 
ही नहीं है। भाई ! वस्तु तो श्रन्तमुख है, सम्पूर्ण वस्तु पर्याय में है ही 
कहाँ ? जब वह पर्याय अन्तमु ख हो, तब निविकल्प निर्णय होता है । 


यहाँ वास्तव में ज्ञानी कौन है - यह वात समभाते हुए कहा गया 
है कि जिसे निविकल्प अनुभव हुम्ना है श्रानन्‍द के नाथ भगवान श्ात्मा 
का जिसके स्वसवेदन ज्ञान प्रगट हुआ है वह ज्ञानी है। शास्त्र के वाचन 
से, विशेष क्षयोपशमज्ञान से या घारणा करने से श्रर्थात्‌ हजारों गाथायें 
ब श्लोक कंठस्थ याद रखने से कोई ज्ञानी नहीं कहलाता । 


प्रश्न :--क्या विद्वान व ज्ञानी में कोई भ्रन्तर है ? 


उत्तर :-हाँ, बहुत शास्त्रों का ज्ञाता विद्वान है, जिसे निश्चयतत्त्व 
का ज्ञान नहीं है, पूरानिन्दस्वरूप भगवान श्रात्मा का ज्ञान (श्रनुभव) नहीं 
है तथा शास्त्रों में जो व्यवहार का - निमित्त का ज्ञान कराने के प्रयोजन 
से कथन श्राये हैं, उन्हें पकड़कर निमित्ताधीन दृष्टि बना लेता है, वह 
विद्वान तो है, पर ज्ञानी नहीं, क्योंकि उसे वस्तुस्वरूप का भी यथार्थ ज्ञान 
नहीं है एवं वह स्वसंवेदनज्ञान से भी शून्य है। जबकि ज्ञानी को निविकल्प 
भ्रनाकुल आनन्दस्वरूप वीतरागमूर्ति भगवान आत्ता के श्राश्रय से सम्यक्‌- 
दर्शन-ज्ञान व स्वरूपाचरण प्रगट हुआ है । ज्ञानी को वास्तविक आत्मज्ञान 
प्रगट हुआझा है । 


जो वास्तविक ज्ञानी हैं, उनके बुद्धिपृर्वक श्रर्थात्‌ रुचिपूर्वक - इच्छा- 
पूर्वक भ्रज्ञानपूर्वक राग-ह ष-मोहरूप श्राख्रवभावों का अभाव होने से वे 
निरासख्रव ही हैं। धर्मी को भ्रभिप्राय में आस्रवभावों का प्रभाव होने से तथा 
उनका स्वामीपना नहीं होने से उनको निराख्रव कहा है। जड़ द्रव्यास्रव 
का तो उनके स्वभाव से ही श्रभाव है और आख़वभावों के कर्त्तापने का 
भी उसके अभिप्राय में श्रद्धान नहीं है, इसकारण ज्ञानी निरास्रव है। 
जो आलज्रव होता है, उसमें ज्ञानी की जघन्य - हीन परिणति ही कारण है । 
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श्रवुद्धिपूर्वक राग के दो श्रर्थ होते हैं - 
. (१) भवुद्धिपूर्वक भ्र्थात्‌ रुचि बिना जो राग होता है, उसे अरवुद्धि- 
पूर्वक राग कहा जाता है । यहाँ यह पहला श्रर्थ ही इष्ट है । 


(२) पं० ब्र० रायमल्ल ने श्रवुद्धिपूवंक राग का यह श्रर्थ किया है 
किजो .ग जानने में नहीं श्राता - ज्ञान की पकड़ में नहीं आ्राता - ऐसा 
सूक्ष्मराग बुद्धिपूवंक राग कहलाता है | 


ज्ञानी को पाप के परिणाम की तो बात ही क्या, पुण्य के परिणाम 
को भी रुचि नहीं होती, श्रतः वह पुण्य के परिणाम की भी भावना 
नहीं करता । जिसको ग्रानन्दस्वरूप भगवान श्रात्मा में एकाग्रता की ही 
भावना है एवं रागादि झास्रवभाव बिल्कुल नहीं है। ऐवा ज्ञानी तो निराखव 


ही है । 


किन्तु इतना विशेष है कि वह ज्ञानी जबतक ज्ञांन को सर्वोत्कृष्ट- 
भाव से देखने के लिए, जानने के लिए शौर आचरण के लिए अशक्त वर्तता 
हुआ ज्ञान को जघन्यभाव से ही देखता है, जानता है एवं भ्राचरण करता 
है, तवतक उसको भी जधन्यभाव की भ्रन्यथा श्रनुत्पत्ति होने से व जिसका 
अनुमान हो सकता है - ऐसे अवुद्धिपू्वक हुए कर्मकलंक के विपाक का 
सद्भाव होने से पुदूगलकर्म का बन्ध होता है । 


पिछली गाथाओं में ऐसा कहा गया था कि यथाख्यात चारित्र 
होने के पूर्व तक ज्ञानी जघन्यभाव से ही परिणमता है, इससे उसके राग 
भी है श्ौर बन्ध भी है। यहाँ ऐसा कहा है कि ज्ञानी जबतक ज्ञान को 
श्र्थात्‌ शुद्ध चेतन्यघनस्वरूप भगवान आत्मा को जघन्यभाव से ही देखता- 
जानता, व श्राचरण करता है तथा सर्वोत्कृष्टभाव से देखने-जानने व 
आचरण करने में समर्थ नहीं है, तवतक उसे राग है तथा उस राग से बन्ध 
भी है। ज्ञानी को जो श्रभी सर्वोत्कृष्ट भाव से आत्मा को जानने-देखने व 
आचरण करने में श्रशक्तपना है, वह श्रशक्तपना किसा कर्म के कारण नहीं 
है; किन्तु अ्रपनी पर्याय का वीर्य इतना ही काम करता है - ऐसा समभना 
चाहिए । तबतक उसे राग भी है एवं तज्जनित बन्ध भी है । 


श्रसमर्थता श्रपने पुरुषार्थ की कमजोरी के कारण है, कर्म के उदय 
के जोर से या उसकी बलजोरी से नहीं- शास्त्र में कहीं-कहीं ऐसा 
कथन मिलता है कि ज्ञानी के कर्मे के उदय का जोर है, इसकारण उसको 
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राग-ह्व प होता है; किन्तु उसका अर्थ मात इतना ही है कि ज्ञानी को राग- 
ह्वेप की रुचि नहीं है। रुचि के विना ही अथवा उत्साह के बित्ता ही उसे 
राग-द्व प हो जाते हैं । ज्ञानी को राग की रुचि नहीं है - यह दर्शाने के लिए 
ही कर्म के उदय को वलजोरी से राग्र हुआ ऐसा वताया गया है । जिसप्रकार 
किसी को स्वयं तो चाटक-सिनेमा देखने में उत्साह नहीं है और रुचि भी 
नहीं है, तथापि कोई आग्रह करे तो चला भी जाता है और देखता भी है, 
तव अरुचि दशशाने के लिए उसके द्वारा यही कहा जाता है कि अम्रुक नहीं 
माना, इसलिए मैं चला गया था, मेरी तो इच्छा नहीं थी | इसीतरह जानी 
की रुचि नहीं है, अतः कर्म के उदय के जोर से राग हुआ - ऐसा आगम में 
कहा जाता है | 


इष्टोपदेश में ऐसा कहा है कि - “जीवों वलियो, कम्मोवलियो” 
श्र्थात्‌ कभी जीव बलवान है और कभी कर्म बलवान है । जब जीव पर की 
ओर लक्ष्य करके परिणमता है, तव कर्म को बलवान कहा जाता है तथा 
जब वह स्व की झोर लक्ष्य करके आत्मा के लक्ष्य से परिणमता है, तव जीव 
बलवान है - ऐसा कहा जाता है। वास्तव में देखा जावे तो जड़कमे तो 
जीव का स्पशे हीं नहीं करता तो उसके वल से आत्मा के राग्री-द्व पी होने 
का प्रश्न हो. कहाँ से उठता है ? परद्रव्य में व आत्मा में परस्पर कोई 
संबंध नहीं है, अतः कर्म जीव को विकार कराता है या संसार में रखड़ाता 
है, यह वात कभी तीनकाल में भी संभव नहीं है । अपनी पर्याय में पुरुपार्थ 
की हीनता के कारण निमित्त के आश्रय से रागादि परिणमन होता है, वह 
भावकर्म का बल है, वहाँ उपचार से द्रव्यकर्म का वल हैं - ऐसा कहं। 
जाता है । वास्तव में द्वव्यकर्म जीव को रागादिहूप नहीं परिणमाता | 

प्रश्व :--कर्म के साथ निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध तो है न ? 

». उत्तर :--हाँ है, पर जानते हो उसका त्र्थ क्या है ?. कर्म के उदय 
में अपने पुरुषार्य की कमजोरी के कारण जब जीव स्वयं पर में एकत्व- 
ममत्व व रागादि भाव करता है, तब व्यवहार में कर्म के साथ निमित्त- 
नेमित्तिक सम्वन्ध है - ऐसा कहा जाता है । निश्चय से देखा जाए तो कर्म 
के साथ जीव का कोई सम्वन्ध नहीं है । 


यहाँ कहते हैं कि ज्ञानी जवतक झपने आत्मा को जघन्वभाव से 
देखता, जानता एवं श्राचरण करता है, तवतक उसके अवुद्धियूर्वेक राग्र है 
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तथा उतना बन्ध भी है। क्षायिक श्रद्धान में तो सम्यर्दृष्टि को दृष्टि में 
पूर्णा आत्मा श्रा गया है, किन्तु देखने-जानने में श्रौर श्राचरण करने में जैसा 
पूर्णा आना चाहिए बसा अभी वर्तमान में नहीं आया है। यहाँ भगवान: 
आत्मा का सर्वोत्कृष्ट भाव से देखना-जानना न्रर्थात्‌ परिपूर्ण आश्रय करके 
देखने-जानने की वात है । यहाँ पर अरहन्तादि भगवान को जानने-देखने 
की बात नहीं है, किन्तु अपने पुर्णों स्वरूप को देखने की बात है। भाई ! 
यह तो संतों द्वारा कही गई वह बात है, जिसे सर्वेज्ञ भगवान ने साक्षात्‌ 
दिव्यध्वनि द्वारा कहा है । 


छट॒ढाला में श्राता है - 


“ज्ञान ससान न श्रात जगत में सुख को कारन । 
इहि परसामृत जन्म-जरा-सृत रोग निवारण ॥।” 


भगवान आत्मा का ज्ञान सुख का कारण है, क्योंकि यह ज्ञान होने 
पर अतीन्द्रिय आनन्द का स्वाद आता है। यह पआत्मज्ञान जन्म-जरा एवं 
मृत्यु के रोग का निवारण करनेवाला है । इसके सिवाय यह शरीर-स्त्री- 
पुत्र, कुटुम्ब-्परिवार, वाग-बंगला भ्रथवा घन-सम्पत्ति श्रादि कुछ भी सुख के 
साधन या कारण नहीं हैं । 


कुछ लोग ऐसा प्रश्न पूछते हैं कि इसके लिये क्या करना पड़ता है ? 
हमें इसको उपलब्ध करने का कोई उपाय नहीं सुभता । यदि ब्रत, उपवास, 
एकाशन झादि करने को कहो तथा रसत्याग, ब्रह्म चर्य पालन आदि करने 
को कहो तो उन्हें तो कर सकते हैं । 


भाई ! जो करने के लिए तुम कहते हो वह सब तो राग है, इससे 
तो आत्मा को वन्ध व दुःख होता है। चिद्व्रह्मस्वकप भगवान आत्मा 
को जघन्यभाव से जानना-देखना एवं आचरण करना जघन्य ब्रह्मचये है तथा 
सर्वोत्कृष्टभाव से जानना-देखना व श्राचरण करता सम्पूरों ब्रह्मचय्ये है । 
ब्रह्मचयं पालने का राग तो कथनमात्र ब्रह्मचरय है । 


ज्ञानी जबतर्क अप्रन्ने. शुद्ध चैतन्यस्वरूप को जघन्यभाव से देखते- 
जानते एवं झ्राचरण करते हैं, तबतक उन्हें भी जघन्यभाव की श्रन्यथा 
श्रनुत्पत्ति से (जघन्यभाव की श्रन्यथा सिद्धि न होने से) जिसका अनुमान 
हो सकता है - ऐसे अ्रवुद्धिपूवंक कर्मकलंक के विपाक का सद्भाव होने 


जज 
हि 
|] 
नस 
| 
५ 
२ 
| 
ण्पै 
| ॥ 
३ 
ञ 
पं 
हि 
व्यू 
न्भ 


इसलिए कहते 


हम ॥ भा 


श्रव कहते हैं कि जब से बान का अर्बात शुद्ध चैतन्यस्वरूय आत्मा 
का जितना प्रगाभाव है, उतना पूरा का धूरा जानने-देखने व आचरखा में 
था जाते, तब से साक्षात्‌ बानी होता हुशा श्रात्मा सवंधा निरारूव हो 


जाता है। कैव्लनान में अपना श्रात्मा पूर्णो देखने-आानने और आ्राचरख 
धथ्रा जाता है, तब बढ जीव साक्षात्‌ नानी होता 


टीका के प्रारम्म में जी यह कहा है कि 'जो वास्तव में ज्ञानी है सो वहाँ 

ब्रात तो नानी की दी है; परंतु वह साक्षात्‌ बानी की वात नहीं है। साक्षात्‌ 

जानी ती श्रपने की सर्वेत्कृप्ट भाव से देखता-जानता श्रीर श्राचरण करता 

ज्ञानी को वुद्धिपूर्वक राग-ढ प-मोहरूपी श्रालवभाव का श्रभाव होने से 

इच्टि-अ्पक्षा निरासव कहा है तथा यहाँ ऐसा कहा £ कि वह साक्षात ज्ञानी 

ता हा सर्वथा निराख़व ही है। दोनों में स्पष्ट श्रन्तर होते हुए भी 
परत्पर सुमेल है । 


पग्य-्याप श्रधिकार ६०वीं गाथा में श्राया है कि “जों स्वयं ही 

ज्ञान होने के कारण विश्व को ( सर्व पदार्थों को ) सामान्य-विशेषतया 

जानने के स्वभाववाला है, ऐसा ज्ञान श्रर्थात्‌ श्रात्मद्रव्य श्रनादिकाल से 

प्रपने पुरपार्थ के श्रपरात्र से प्रवर्तमान कर्ममल के द्वारा लिप्त या व्याप्य 

ने से ही, बन्च श्रवस्था में सर्वप्रकार से सम्पुर्ण अपने को अर्थात्‌ सर्वे- 

प्रकार से सर्व ज्ञेयों को जाननेवाले (स्वयं) को न जानता हुश्रा, इसप्रकार 
प्रत्यक्ष श्रज्ञानभाव से (अश्रज्ञानदशा में) रह रहा है ।” 


देखो, वहाँ सर्वज्ञानी-सर्वदर्शी भगवान श्रात्मा सबको नहीं जानता - 
ऐसा न कहकर यह कहा है कि सर्वन्नत्व-शक्तिस्व॑रूँप झात्मा स्वयं को नहीं 
जानता | यहाँ भी स्वयं को देखने-जानने एवं श्राचरण की बात कही है । 
.. जानी जबतक स्वयं को जधन्यभाव से देखता-जानता एवं श्राचरण करता 
। पैबतक उसे किंचित्‌ श्रस्थिरता का राग है तथा उससे बंध भी है; परन्तु 
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जब वह सर्वोत्कष्ट भाव से स्वयं जानता-देखता व झाचरण करता है, तब 
चह साक्षात्‌ ज्ञानी होता है तथा तब वह सर्वथा निराख़व ही होता है । 


तथा वहीं गाथा १६० में कहा है कि “वह अनादि काल से अपने 
पुरुषार्थ के भ्रपराघ से प्रवतंमान मल के द्वारा लिप्त या व्याप्त होने से ही” 


मै देखो, इसमें भी अपने पुरुषार्थ के श्रपराघ की ही बात कही है तथा 
कर्मरज ते कहकर कर्ममल कहा है, जिसका तात्पये अपने विकारी भ्रज्ञानम 
भावकमं से है, जड़ द्रव्यकर्म से नहीं । ; 


कुछ लोग ऐसा आरोप लगाते हैं कि जो लोग “नियत” को मानते 
हैं; उनकी मान्यता मिथ्या है, किन्तु “नियत” का अरभिप्राय जाने विता 
मिथ्या कहना उचित नहीं है। यदि “नियत” का श्रथ क्रमबद्धपर्याय है 
श्र्थात्‌ जिस समय द्रव्य की जो पर्याय होती हो, वह उसी समय होती है - 
ऐसा मानता है तो उसकी यह मान्यता मिथ्या नहीं है । झात्मावलोकन, 
चिद्विलास तथा कार्तिकेयानुप्रेक्षा में यह बात झायी है । जिस समय द्रव्य 
की जो पर्याय होनी हो, वह उस समय ही होती है - यह निश्चय है । इस 
कथन में कार्य निमित्ताधीन नहीं है, यह बात आ ही गई है। “निमित्त 
मिलेगा तभी काम होगा” यह वात रहती ही नहीं है । 


.... निमित्त विना तो क्या ? प्लूव व व्यय के बिना उत्पाद होता है - 
यह निश्चय हैं। निमित्त तो परद्रव्य हैं, किन्तु जिस समय जो उत्पाद 
होता है, उसे ध्रूव की श्रर्थात्‌ भ्रपने नियत द्रव्य की भी अ्रपेक्षा नहीं है । 
परद्रव्य को तो अन्य द्रव्य स्पश ही कहाँ करता हैं ? 

प्रश्न :--उत्पाद को द्रव्य की श्रपेक्षा नहीं हैं, इसका क्या अर्थ है ? 
ऐसा कहकर श्राप क्या सिद्ध करना चाहते हो ? 


उत्तर :--उत्पाद सत्‌ है तथा जो सत्‌ है, वह भ्रहेतुक है। उत्पाद के 
उत्पन्न होने में द्रव्य होते हुए भी द्रव्य की अपेक्षा नहीं है, उसीपध्रकार 
उत्पाद को व्यय की श्रपेक्षा भी नहीं है; तीनों स्वतंत्र सत्‌ हैं। हुसरी 
प्रकार से कहें तो आ्रात्मा में एक प्रभुत्वशक्ति है, उसका रूप प्रत्येक पर्याय में 
है । इस कारण सम्यग्दशेन आदि सब पर्यायें स्वतंत्ररूप से स्वयं अपने 
अखण्ड प्रताप से शोभायमान हैं । उन्हें निमित्त की - परद्रव्य की श्रपेक्षा 
तो है ही नहीं, अपने द्रव्य की भी अपेक्षा नहीं है । 
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प्रश्त :--उत्पाद को द्रव्य की श्रपेक्षा होवे तो क्या बाघा आती है ? 


उत्तर: --जहाँ द्रव्य की श्रपेक्षा लग जाती है, वहाँ व्यवहार का कथन 
हो जाता है; किन्तु ग्हाँ तो निश्चय सिद्ध करना है। निश्चय में धर्मों 
को धर्मी की एवं धर्मी को धर्मो की श्रपेक्षा नहीं होती, दोनों भिन्न हैं । 
यदि भिन्न नहीं मानें तो दोनों अपने से हैं - ऐसा नहीं होगा । 


एकबार निश्चय सिद्ध करने के पश्चात्‌ यह पर्याय द्रव्य की है - 
ऐसा कहना व्यवहार है, क्योंकि उसमें द्रव्य की श्रपेक्षा श्रा गई । 


जिस समय जो पर्याय होनी हो, उस पर्याय का वह समय जन्म- 
क्षण है । भाई ! इस बात के स्त्रीकार करने में श्रनन्त पुरुपार्थ आ जाता 
है, क्योंकि प्रत्येक पर्याय अपने जन्मक्षण में होती है। एक-एक पर्याय 
नियत है - यह जानने का श्रर्थ वीतरागता है, क्योंकि द्रव्य के आश्रय से ऐसा 
निर्णय होने पर पर्याय में नियम से वीतरागता प्रगट होती है। वह समय 
वीतरागता होने का ही काल है, इसलिये वीतरागता होती है | वह पर्याय 
व्यवहार के कारण अथवा पूर्व की पर्याय के कारण नहीं होती । भाई ! 
पर्याय कोई इसमें किसी के तर्क-वितर्क काम नहीं आते । यह तो भेदविज्ञान 
करने की एवं अन्तर झात्मा की कोई अलौकिक बात है । 


जैसा सर्वज्ञ भगवान ने देखा है, तदनुसार क्रमबद्ध श्रर्थात्‌ जिस काल 

में जो पर्याय होनी हो,-उसी-उसी काल सें वही-वही पर्याय होती है, आगे- 

पोछे नहीं । जिसने ऐसा निरेय किया है, उसने यह निरुय अपने ज्ञायक 

स्वभाव के निकट जाकर ही किया है। ज्ञायकस्वभाव के निकट जाये बिना 

यह निर्णय संभव हो नहीं है, क्योंकि ज्ञायकस्वभाव में स्वज्ञता है । ज्ञायक 

स्वभाव की प्रतीति में सर्वज्ञ की प्रतीति श्राती है तथा उसके ज्ञान में 
सर्वेज्ञस्वभाव का ज्ञान आता है | * 


हो ! जिसको ऐसे सर्वेज्ञ स्वभाव की प्रतीति हुई है, अनुभव हुआ 
है, उसे हो ऋ्रबद्ध का यथार्थ ज्ञान हुआ है । सर्वक्ष भगवान जगत में हैं तथा 
उन्होंने जो देखा, वह जैसा है, वेसा ही है तथा उसी के अनुसार होता है - 
इसमें जो शंका करता है, वह मिथ्यादृष्टि है | है तो ऐसा ही, परन्तु इसका 
निर्णय किसको होता है ? जिसे श्रात्मा के ज्ञानस्वभाव की (ज्ञायकस्वभाव 
की) अन्तद्‌ ष्टि से इसका निश्चय होता है, उसे ही क्रमबद्ध का यथार्थ 


-निर्णय होता है । 
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ज्ञायक स्वभाव का निर्णय करने में सभी समवाय झा जाते हैं-- 

१. ज्ञायकस्वभाव की सन्मुखता करने में अनन्त पुरुषार्थ श्रा जाता है । 

२. वह सन्मुखताज्ञायकस्वभ्ाव के प्रति हुई, श्रत: स्वभाव श्रा 
गया । 

३. स्वभाव सन्मुखता की नियति की पर्याय का जो काल है, वह 
काललब्धि हुई । 


४. जो भाव होने योग्य था वही हुआ, यह भवितव्य आया । 


५, तथा उससमय निमित्तरूप कर्म का जो अभाव हुआ है, वह 
निमित्त भी झा गया । 


इसप्रकार पाँचों ही समवाय एकसाथ आ जाते हैं । 

सर्वेज्ञ के मार्ग में आकर भी कितने ही लोग यह कहते हैं कि सर्वज्ञ 
तो पुरुषार्थ करने को कहते नहीं हैं, क्योंकि वे जानते हैं कि श्रमुक जीव 
का अ्रमुक समय में पुरुषार्थ होगा । केवली के अ्रनुसार कोई जीव पुरुषार्थ 
कर नहीं सकता, वह तो जब होना होगा, तव होगा; श्रपन नया कुछ नहीं 
कर सकते । 


ऐसी मान्यतावालों को ज्ञानी कहते हैं कि भाई ! सर्वेज्ञ की सत्ता 
का स्वीकार सर्वेज्ञ स्वभाव के सनन्‍्मुख होकर ही होता है तथा यही पुरुषार्थ 
है । प्रवचनसार की ८०वीं गाथा में कहा है - 


“जो जानता श्ररहुंत को, गुर द्वव्य व पर्याय से । 
वह जीव जाने झ्ात्म को, तसु मोह क्षय निश्चय श्रे ।। 


श्र्थात्‌ जो प्ररहंत की पर्याय को जानता है, वह आत्मा के निर्मल 
शुद्ध ज्ञायकस्वभाव को भी जानता ही है। अ्ररहंत को यथार्थ जाननेवाले 
को ऐसी ही योग्यता है । जब जीव निश्चय से अपने श्रात्मा को जानता है, 
तभी अरहंत को यथार्थ जानता है - ऐसा व्यवहार से कहा जाता है । 
अहा ! जो वीतराग की वाणी निकलती है, वह आत्मा के स्वभाव का 
पुरुषार्थ करानेवाली ही होती है; क्योंकि भगवान ने भी स्वभाव के पुरुषार्थ से 
ही वीतरागता प्रगट की है तथा स्वभाव के पुरुषार्थ के सिवाय जीव में श्रन्य 
कुछ करने की योग्यता भी है क्या ? अर्थात्‌ ज्ञानस्वभावी श्रात्मा अपने 
स्वभावसन्मुखता के सिवाय भ्रन्य कुछ भी करने योग्य नहीं है । 
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श्रह्य ! ज्ञानस्वभावी आत्मा बस एकमात्र जानता ही है, अन्य कुछ 
भी तहीं करता । जो तीन काल व तीन लोक को जानता है, वह भी अपने 
स्व-परप्रकाशकपने के स्वभाव की सामथ्यं से जानता है, पर के कारण 
नहीं । अपने को जानना-देखना तथा अपने में ग्राचरण करना ही सच्चा 
पुरुपार्थ है । 


ऋरमवद्ध के यथार्थ निर्णय में निश्चय-व्यवहार व उपादान-निमित्त 
का भी यथार्थ ज्ञान हो जाता है। वस्तु की निविकल्प दृष्टि व अनुभव 
निश्चय तथा उस समय हुई राग की मन्दता व्यवहार है । इससे यह स्पष्ट 
है कि व्यवहार से निश्चय नहीं होता । दोनों एक काल में साथ ही होते 
हैं। तथा जिस समय जो पर्याय होनी हो, उस समय ही वह होती है - 
ऐसा निर्णय होने पर “निमित्त हो, तब पर्याय हो' यह बात भी नहीं रहती । 
कार्य के काल में निमित्त की उपस्थिति का भी काल निश्चित है, अत 
वह भी अपने काल में अपने ही स्वचतुष्टय से होता है और उपादान की 
पर्याय अपने काल में अपने से होती है, निमित्त से नहीं। हाँ दोनों का 
मात्र निमित्त-नैमित्तिक संवंध अवश्य है, किन्तु कर्त्ता-कर्मे संबंध नहीं । 


द्रव्यसंग्रह की ४७वीं ग्राथा में ऐसा आता है कि - निश्चय व 
व्यवहार दोनों मोक्षमार्ग एकसाथ प्रगट होते हैं। यह वात भी क्रमवद्ध के 
निर्णय से यथार्थ सिद्ध होती है । जब क्रमबद्ध का निर्णय करता है, तब दुष्टि 

त्मसत्रभाव की ओर जाती है और उस समय स्वभाव का जो निर्णायक 
परिणमन होता है, वह निश्चय है तथा इसी काल में जो राग शेष रहता 
है, वह व्यवहार है। इसप्रकार व्यवहार से निश्चय होता है - यह बात 
रहती हीं नहीं है । 

- सर्वज परमात्मा केवलजन्नान में तीन काल व तीन लोक को प्रत्यक्ष 
जानते हैं तथा सर्वज्ञ का निर्णय करनेवाला वर्तमान मति-श्रुतज्ञान तीन 
काल व तोन लोक को परोक्षपने जानता है। बस, केवल जानता ही है, 
दूसरे का कुछ करता नहीं है एवं उसमें कुछ फेरफार भी नहीं करता । 
वस्तु का स्वरूप ही कुछ ऐसा है । 


जिसको सर्वेजस्वभाव प्रगट हुआ है, उसे सर्वज्ञस्वभाव के भ्राश्रय- की 
अपेक्षा से कहें तो सर्वज्ञस्वभाव में से सर्वेज्ञ पर्याय आई है। बाकी तो 
सर्वज्ञस्वभाव के - लक्ष्य से हुई पर्याय अपने ( पर्याय के ) पदकारक के 
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परिणाम से हुई है । यह बात कुछ कठोर है, परन्तु वीतरागता का भागे 
जेसा है, वैसा ही फलदायक है । 


गाथा १७२ के भावार्थ पर प्रवचन 


यहाँ यह कहते हैं कि ज्ञानी को अ्ज्ञानमय राग-ह् ष-मोह का 
अभाव है। “मैं राग करू या राग मरा कतंव्य है” - ज्ञानी को ऐसी बुद्धि 
नहीं होती । मैं तो निमित्त, राग व अल्पज्ञता से रहित परिपूर्ण सर्वज्ञ 
स्वभावी ज्ञानस्वरूप परमात्तमा हूँ, ज्ञानी को ऐसी दृष्टि होने से उसके 
भ्रज्ञानपूवंक होनेवाले रागादिभावों का अभाव है तथा उस अपेक्षा से वह 
निराख़व ही है । 


जो कर्त्ता होकर दया, दान, न्नत, भक्ति आदि पुण्यभाव करते हैं, 
उनकी दृष्टि तो पर की क्रिया एवं राग पर है, इसकारणा वे तो मिथ्या- 
दृष्टि ही हैं। उनकी दृष्टि भगवान पआरात्मा पर नहीं है । वे तो मिथ्यात्व 
सहित राग-द्व ष-मोह को ही उत्पन्न करते हैं । 


प्रश्न :--वृद्धि पूर्वक हुए राग-दवं ष-मोह का नाश होने के पश्चात्‌ क्या 
करना चाहिए ? ब्रत, तप आदि करें या नहीं ? 


उत्तर :--अरे भाई ! बुद्धिपूर्वक होनेवाले राग-द्वे ष-मोह का श्रभाव 
होने के पश्चात्‌ स्वरूप में स्थिर होने का पुरुषार्थ करना चाहिए । स्व॑रूप में 
स्थिर होना ही एकमात्र पुरुषार्थ करना है । ब्रतादि के विकल्प करना तो राग 
है । यद्यपि भूमिकानुसार ये विकल्प भी होते हैं, किन्तु यह ध्येय नहीं है । 
देखो, इसीका स्पष्टीकरण करते हुए कहते हैं कि भाई ! जीव को प्रथम- 
भूमिका (सम्यग्दर्शन) प्रगट होने के बाद यह शंका नहीं रहती कि पीछे 
क्या करें, क्योंकि उसके ज्ञान में आगे का पूरा मोक्षमार्ग स्पष्ट भासित होने 
लगता है । क्षायिक समकिती को भी जबतक जघन्य परिणमन है, तबतक 
चारित्रमोह का राग है तथा उतना बंध भी है। इसलिए यह उपदेश दिया 
गया है कि केवलज्ञान होनेपर ज्ञान में ही रमणता करना चाहिए, ज्ञान को 
ही देखना-जानना एवं आचरण करना चाहिए। व्यवहार रत्लनन्नय के राग 
का आचरण करने की यहाँ बात ही नहीं है। यहाँ तो श्रात्मा के ही 
आचरण करने की बात है । 


अब कहते हैं कि - इसी मार्ग से दर्शन-ज्ञान-चारित्र का परिणमन 
बढ़ता जाता है श्नौर इसीप्रकार करते-करते केवलज्ञान प्रगट हो जाता है । 
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यहाँ यह नहीं कहा कि व्यवहार करते-करते केवलज्नान हो जाता है, 
किन्तु यह कहा है कि स्वरूप की एकाग्रता बढ़ते-बढ़ते केवलज्ञान प्रगट 


हो जाता है । 


जव केवलन्नान प्रगट हो जाता है, तब आत्मा साक्षात्‌ जानी होता है 
तथा सर्वप्रकार से निराखव होता है। देखो, ज्ञानी तो था पर साक्षात्‌ 
ज्ञानी केवलज्ञान होने पर हुआ । भ्रविरत सम्यरदृष्टि मिथ्यात्व व अतत्ता- 
नुवंधी कषाय के अ्रभाव की श्रपेक्षा निराख़व था तथा केवलन्ान प्रगठ 
होनेपर पूर्ण साक्षात्‌ जानी हुप्ना, तब वह सर्वेप्रकार से निराजखव हुप्ना । 


प्रश्त :--भाई | समभना क्‍या कुछ करना नहीं है ? वस्तुतत: तो 
यही इसका करना एवं यही इसका कार्य है। जो ज्ञान स्वश्नेयाकार से होता 
है, उस ज्ञान को ही यहाँ ज्ञान कहा है । अस्थिरता से जब पर की ओर 
लक्ष्य जाता है, तव रागादिसहित परन्ेय का जेयाकार परिणमन होता है । 
पर को ज्ञेग बनाकर जो ज्ञेय का जान हुआ, वह अपना ज्ञान है; किन्तु वह 
रागादि सहित है। इसकारण यहाँ तो स्वजञ्ञय में एकाग्र होकर उसे ही 
जानने-देखने एवं आचरण करने को कहा है । 


जहाँतक क्षायोपशभिक ज्ञात है, वहाँ तक ज्ञानी को अस्थिरता का 
राग है तो अवश्य, किन्तु बुद्धिपूवंक अज्ञानमय राग के अभाव की अपेक्षा 
से उसे राग नहीं है श्रर्थात्‌ वह निरास्रव है। सर्वथा निराख़व तो केवल- 
ज्ञान प्रगट होनेपर ही होता है। यह जो विवक्षा है, उसे बराबर सम भते 
पर दोनों कथन अपनी-अपनी अपेक्षा से यथार्थ प्रतीत होते हैं । कहीं कोई 
विरोध नहीं रहता । 


अब इसी अर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 
(शादू लविक्रीडित) 
संन्‍्यस्थन्निजबुद्धिपूर्वेमनिश राग॑ समग्र स्वयं 
वारंवारसबुद्धिपुर्वमपि त॑ जेतु स्वर्शाक्ति स्पृशन्‌ 
उच्छिदन्परवृत्तिमेव सकलां ज्ञानस्य'पुर्णों भव- 
बात्मा नित्यनिराज़वों भवति हि ज्ञानी यदा स्यात्तदा ॥११६॥। 


श्लोकार्थ :--] आत्मा यदा ज्ञानी स्थात्‌ तदा | श्रात्मा जब ज्ञानी 
होता है तब, [ स्वयं ] स्वयं [ निजबुद्धिपुर्वेम्‌ समग्न॑ रागं | अपने समस्त 
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बुद्धिपूवक राग को [ श्रनिशं | निरन्तर [संन्यस्यन्‌] छोड़ता हुआ भ्र्थात्‌ 
न करता हुआ, [ अवद्धिपृवंम |] भौर जो गवुद्धिपर्वेक राग है, [व श्र/प] 
उसे भी | जेतु ] जीतने के लिये | वारस्वार॒स्‌ ] वारम्वार | स्वर्शक्ति 
स्पृशन्‌ ] ( ज्ञानानुभवनरूप ) स्वशक्ति को स्पर्श करता हुआ और (इस- 
प्रकार) | सकलां परव॒ तिम्‌ एवं उच्छिन्दन्‌ | समस्त परवृत्ति को - पर- 
परिणति को उखाड़ता हुआ [ ज्ञानस्य पुरः भवन्‌ | ज्ञान के पूर्णभावरूप 
होता हुआ, [हि] वास्तव में [ नित्यनिराखव: भवति | सदा निराख्रव है। 


भावार्थ :--ज्ञानी ने समस्त राग को हेय जाना है। वह राग को 
मिटाने के लिप्रे उद्यम किया करता है; उसके आ्राखवभाव की भावना का 
श्रभिप्राय नहीं है; इसलिये वह सदा निरास्रव ही कहलाता है । 


परवृत्ति ( परपरिणति ) दो प्रकार की है- श्रश्नद्धाहप और 
प्रस्थिरतारूप जानी ने श्रश्नद्धारूप परवृत्ति को छोड़ दिया है और वह 
अ्रस्थिरतारूप प्रवृत्ति को जीतने के लिये निज शक्ति को वारम्वार स्पर्श 
करता है श्रर्यात्‌ परिणति को स्वरूप के प्रति वारम्बार उन्मुख किया 
करता है। इसप्रकार सकल परवृत्ति को उखाड़ करके केवलन्नान प्रगट 
करता है । 


वुड्धिपूर्वक' और 'अवुद्धिपूर्वक' का अर्थ इसप्रकार है - जो रागादि- 
परिणाम इच्छा सहित होते हैं, सो बुद्धिपूर्वक हैं और जो इच्छारहित 
परनिमित्त की बलवत्ता से होते हैं, सो अ्रवुद्धिपृवंक हैं । ज्ञानी के जो रागादि- 
परिणाम होते हैं, वे सभी अवुद्धिपूर्वक ही हैं; सविकल्प दशा में होनेवाले 
रागादि परिणाम ज्ञानी को ज्ञात तो हैं, तथापि वे अवुद्धिपूर्वक हैं; क्योंकि 
वे बिना इच्छा के ही होते हैँ ः ४ 


(पण्डित राजमल्लजी ने इस कलश की टीका करते हुए “बुद्धिपूर्वक' 
शौर 'अवुद्धिपूर्वक' का अर्थ इसप्रकार किया है - जो रागादि परिणाम 
मन के द्वारा वाह्य विषयों का आलम्बन लेकर प्रवर्तते हैं और जो भ्रवर्तेते 
हुए जीव को निज को ज्ञात होते हैं तथा दूसरों को भी श्रनुमान से ज्ञात 
होते हैं, वे परिणाम वुद्धिपूर्वक हैं और जो रागादि परिरणाम इन्द्रिय-मन 
के व्यापार के अतिरिक्त मात्र मोहोदय के निमित्त से होते हैं तथा जीव 
को-जात नहीं होते वे श्रवुद्धिपूवंक हैं ।॥ परिणामों को प्रत्यक्ष ज्ञानी जानता 
है और उनके भ्रविनाभावी चिह्नों से वे अनुमान से भी ज्ञात होते हैं ।) 
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कलश ११६ पर प्रवचन 

देखो, जवतक जीव एकान्तत: राग का हो भ्रनुभव करता है, तबतक 
वह अज्ञाची है तथा जब जीव अपने ज्ञानस्वभाव का अनुभव करता है, तब 
जानी होता है । देखो, नानी जीव अपने में वुद्धिपूर्वक होते हुए समस्त राग 
को निरन्तर छोड़ता जाता है तथा अवुद्धिपूर्वक होते हुए राग में भी रुचि 
नहीं रखता । उसे भी स्व-शक्ति के स्पर्श से नष्ट करने का प्रयत्न करता 
है। भ्र्थात्‌ अपने ज्ञानस्वभावी निज परमात्मा के श्रनुभव द्वारा उस अवुद्धि- 
पूर्वक हुए राग को भी टालने का प्रयत्न करता है । 


देखो, यहाँ यह नहीं कहा कि व्यवहार में ब्रतादिरूप क्रिया 
आचरण करके अपने राग को ठालता है, यह भी नहीं कहा कि कर्म नप्ट 
होने पर राग टल जाता है, वल्कि यह कहा कि ज्ञानी उम्र पुरुषार्थ द्वारा 
अपने स्वभाव से एकाग्रता करके राग को ठालता है या नष्ट करता है। 
जानी को जो व्यवहार का यथासंभव राग आता है, उसकी भी उसे रुचि 
नहीं है । 


बहुत पहले एकबार रात्रिचर्चा में यह प्रश्त आया था कि राग कंसे 
टले ? क्या प्रतिवंधक कारण के नष्ट होने पर ही राग टल सकेगा ? 


तब उस प्रश्न के समाघान में हमने खुलासा करते हुए कहा था 
कि सर्वप्रथम तो यह विचार करो कि द्रव्यकर्म व आत्मा में परस्पर क्या 
संबंध है ”? उनमें तो एक-दूसरे को स्पर्श करने का भी संबंध नहीं है । तो 
फिर कर्म टले तो राय टले - यह वात ही कहाँ रही ? यह तो मूल में ही 
भूल है। वास्तव में तो सव्वे द्रव्य स्वतंत्र हैं, अतः एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का 
स्पर्ण ही नहीं करता । इस दुष्टि से “कर्म टले तो राग टले” - यह बात्त ही 
सिद्धान्त विरुद्ध है । 


यहाँ तो यह कहते हैं कि अनन्त-अनन्त शक्तिवान चिदानन्द- 
घनस्वरूप भगवान आत्मा के स्पर्श से राग टलता है। स्व के आश्रय से 
राग टलता है - यह सिद्धान्त है । स्व के झ्राश्रय से वीतरागता प्रगठ होती 
है तथा जितनी वीतरागता प्रगठ होती है, उतना,राग का अभाव होता है । 
अ्रहो ! यह अलौकिक सिद्धान्त है । 


जातानन्दस्वभावी भगवान आत्मा के स्पशे करने पर श्रर्थात्‌ उसमें 
एकाग्र होने पर प्रथम मिथ्यात्व व अनन्तानुबंवी कपाय टलती है, तब जीव 


। 
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ज्ञानी होता है | पश्चात्‌ जो श्रवुद्धिपू्वक राग बाकी रहता है, वह भी स्व 
के उग्र आश्रय से टलतता है । 


कुछ लोग ऐसा भी कहते हैं कि विकार होने के दो कारण हैं। 
आत्मा से भी विकार होता है तथा कम से भी विकार होता है । उनकी 
दलील यह है कि जिसतरह पुत्र की उत्पत्ति माँ एवं बाप दोनों से होती 
है, उसीतरह विकार आत्मा व कर्म दोनों से होता है । 


उनसे कहते हैं कि अरे भाई! यह तो निमित्तरूप पुदूगल कर्म 
परमाणुश्रों के ज्ञान करने की बात है । वस्तुतः निश्चय से तो राग एक श्रात्मा 
से ही होता है । राग अपने षट्कारकरूप परिणमन से ही होता है तथा 
निरविकारी परिशमन का षट्कारकरूप परिणमन्त होने पर वह राग- 
भावकर्म कट जाता है । यहाँ जड़ द्रव्यकर्म टालने की बात नहीं है, जड़कमे 
तो अपने कारण से टलते हैं और भ्पने कारण रहता है । 


यहाँ कहा भी है कि - "“स्वर्शाक्ति स्पृशन्‌” भ्र्थात्‌ भ्रपने शुद्ध चैतन्य 
स्वभाव का स्पर्श करता हुआ्ना श्र्थात्‌ उसमें एकाग्र - स्थिर होता हुम्ना ज्ञानी 
भ्रवुद्धिपूवंक राग को टालता है । 


तथा कुछ कहते हैं कि राग कंसे ठाला जाय - इसका शास्त्र में कहीं 
कुछ उल्लेख है नहीं । 


उनसे कहते हैं कि भ्ररे भाई ! यदि जीव स्वभाव का स्पर्श करे 
तो राग उत्पन्न ही नहीं होता, इसी को राग टला कहा जाता है। “यह 
राग है और इसे टालूँ” - इसप्रकार राग के लक्ष्य से राग कभी नहीं टलता, 
इससे तो उल्टी राग की उत्पत्ति ही होती है। श्रपने शुद्ध चैतन्य शक्तिवान 
आत्मा के लक्ष्य से या श्राश्रय से राग टलता है, क्योंकि तब राग उत्पन्न ही 
नहीं होता । कर्म के, राग के या पर्याय के लक्ष्य से राग टले - ऐसा वस्तु 
का स्वरूप ही नहीं है । 


“शमो अरिहंताणं” का कहीं-कहीं जो ऐसा भ्र्थ किया गया है कि 
कर्मरूपी अरि का हनन करनेवाले अरिहंत हैं । श्ररि का श्र्थ जड़कर्म नहीं 
है, क्योंकि जड़कर्म कहाँ वेरी है? न तो जड़कर्म में वेरभाव है और न 
प्ररिहंंत पद प्राप्त करनेवाले साधक में जड़कर्मों के प्रति वेरभाव है । जड़- 
कर्मों को वैरी कहना तो निमित्त पर आरोप करके किया गया कथन है । 
जड़ घातियाकर्म बैरी नहीं हैं । हाँ भावधातिकर्म (विकारी परिणति) ही 
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आत्मा का वैरी है, अतः भावधाती कर्मो के हनन करनेव्राले को श्ररिहंत 
कहा गया है। प्रवचनसार में विकार को अनिष्ट कहा है | विक्रार अनिष्ट 
है और जो शुद्धस्वभाव प्रगट हुआ वह इष्ट है। निश्चय से राग-द्व प-मोह 
जीव की स्वभावगुण की पर्याय की वरी है, अन्य जढ़कर्म बरी नहीं है । 
द्रव्यकर्म व आत्मा भले एक प्रदेश में रहे, पर एक दूसरे के कर्ता नहीं हैं, 
एक दूसरे की पर्याय में जाते भी नहीं हैं। सब अपने-अपने में ही परिणम 
रहे हैं । 

यहाँ कहते हैं कि ज्ञानीजीव अवुद्धिपूर्वक राग को भी जीतने के 
लिए वारम्वार जानानुभवरूप स्वशक्ति को स्पर्शता हुआ एवं समस्त पर- 
प्रवृत्ति या परपरिणति को उखाड़ता - छेंद्रता हुआ ज्ञान के पूर्णभावरूप 
होता हुआ सदा निराखव ही है। आत्मा स्वभाव से तो ज्ञानमय होने से 
निराखव है ही, पर्याय में भी पुर्णाणगानमय होने पर सदा निराख्रव ही है । 


समकिती को वुद्धिपूर्वक राग-हव प-मोह का श्रभाव होने से दृष्टि की 
श्रपेश्षा निराख़व कहा है, किन्तु जघन्य परिणमन के कारणा उसे शअवुद्धि- 
पूर्वक आज्व होता है, उसे वह अल्पकाल में ही आत्मा के उग्र आश्रय से 
उत्कृष्ट परिणमन को प्राप्त होकर वस्तु की शक्तिको उत्कृष्टपने स्पशे 
करके उखाड़ फेंकता है। “उखाड़ फेंकता है” यह भी व्यवहार का कथन 
है । वास्तव में तो आत्मा का पूर्ण आश्रय होने पर राग का सम्पूर्ण भ्रभाव 
ही रहता है, राय की उत्तत्ति हो नहीं होती । घ॒र्मी व्रिकार का नाश करता 
है - बह कहना तो व्यवहार का कबन है। समयर्सार गाथा ३४ में कहा 
- प्रत्याख्यान के समय प्रत्याख्यान करने योग्य परभाव की उपाधि मात्र 
प्रवत्त मात त्याग के कतृ त्व का नाम आत्मा को होने पर भी परमार्थ से 
देखा जाय तो परभाव के त्याग के कतृ त्व का नाम अपने को नहीं है । स्वयं 
तो इस साम से रहित है, क्योंकि ज्ञानस्वभाव से स्वयं छूटा नहीं है, इसलिए 
प्रत्याख्यान नान ही है । 


देखो, जहाँ राग के त्याग का कर्त्ता कहना भी नाममात्र है, वहाँ 
पर के त्याग की तो वात ही क्‍या करना ? आत्मा में “त्यागोपादान- 
शन्यत्व” नाम की शक्ति हैं। उस शक्ति के का रण आत्मा में पर का ग्रहर[ 
व त्याग है ही नहीं । लोकिक जन तो ऐसा मानते हैं कि मने आहार का 
त्याग किया, इसलिये मेरा उपवास हो यया। इसप्रेकार वे परवस्तु के 
याग में घ॒र्म मान वेंठे हैं, परच्तु भाई ! आत्मा पर का ग्रहण कैसे करे व 
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त्याग भी कैसे करे? आत्मा में परपदा्थे का ग्रहण-त्याग मानना तो 
मिथ्यादर्शन है । 
कलश ११६ के भावार्थ पर प्रवचन 

देखो, अन्तदृ ष्टि की महिमा ! ज्ञानी के अन्त ष्टि हो जाने से 
उसने समस्त राग को हेय जात लिया है, श्रत: भ्रब उसे पुण्य परिणाम की 
भावना का भी ([ अंभिप्राय में ) आदर नहीं रहा। उसे तो सिर्फ एक 
वीतरागभाव की भावना का ही सदा (प्रभिप्राय में) श्रादरभाव वर्तता 
है, इसका रण वह सदेव निरास्रव ही है। 


ज्ञानी के प्रश्नद्धानहूप परपरिणति तो सर्वथा छूट हो गई है तथा 
भ्रस्थिरतारूप परप्रवृत्ति के जीतने में भी वह सदा प्रयत्नशील रहता है, 
इसके लिए वह बारम्बार निजशक्ति का स्पर्श करता है, भ्रपन्ती परिणति 
को वारम्बार स्वरूप के प्रति भुकाने का प्रयत्त करता रहता है। मुनिदशा 
की तो कहना ही क्या ? वे तो हर अन्तमु हृतं में निज स्वरूप में ड्बकियाँ 
लगाया ही करते हैं। इंसप्रकार ज्ञानो सम्पूर्ण उत्कृष्ट स्थिरता करके 
केवलज्ञान प्रगट करते हैं । ;े 


“बुद्धिपूर्वक व अवुद्धिपूर्वक” का अर्थ यह है कि जो रागादि परिणाम 
इच्छा सहित होता है, वह बुद्धिपूर्वक है तथा जो' रागादि परिणाम 
इच्छा के बिना परनिमित्त की बलजोरी से होता है, वह अबुद्धिपूर्वक है । 
परनिमित्त की बलजोरी भ्रर्थात्‌ स्वयं की इच्छा बिना परनिमित्त के लक्ष्य 
से जो राग होता है, उसे पर की बलजोरी से हुआ कहा जाता है । वस्तुतः 
निभित्त की बलजोरी नहीं है, बल्कि अपने हीन पुरुषार्थ का क्रम ही ऐसा 
है । तथा उससमय राग होने का भी ऐसा ही क्रम है, तथापि संयोगरूप 
निमित्त में कर्म या प्रपदार्थ की श्रपेक्षा से कथन करने पर निमित्त की 
बलजोरी से हुआ - ऐसा कथन करने की रीति है। निमित्त बलपूर्वक पर 
में कुछ अनहोना परिणमन या फेरफार नहीं कराता । 


ज्ञानी को जो रागादि परिणाम होते हैं, वे सब श्रवुद्धिपृ्वक ही होते 
हैं । यद्यपि सविकल्प दशा में रहते हुए वे रागादि परिणाम ज्ञानी के ज्ञान 
में हैं; तथापि वे श्रवुद्धिपृर्वंक हैं, क्योंकि वे बिना इच्छा के हुए हैं। ज्ञानी को 
राग की रुचि नहीं है, राग ठीक है - ऐसी मान्यता,भी नहीं हैं, तो भी 
राग तो होता ही है, उसे ही श्रवुद्धिपू्वक कहा जाता है । 
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व्र. राजमल्लजी ने भी कलश टीका में बुद्धिपूर्वक व श्रवुद्धिपूर्वक की 
व्याख्या करते हुए लिखा है कि जो रागादि परिणाम मन द्वारा बाह्य 
विषयों का अवलम्बन लेकर प्रवतंता है तथा जिसप्रकार प्रवरतेता हुआ वह 
जीव को स्वयं को ज्ञात होता है, उसीप्रकार दूसरों को भी अनुमान से ज्ञात्त 
हो जाता है, वह परिणाम बुद्धिपूर्वक कहा जाता है। दया, दान, भक्ति, 
पूजा श्रादि का जो राग आता है, वह मन द्वारा स्वयं को तो ख्याल में आता 
ही है, दूसरों को भी अनुभव से ज्ञात होता है, इसकारण वह परिणाम 
बुद्धिपूवक है । तथा जो रागादि परिणाम इन्द्रिय, मन के व्यापार के बिना 
केवल मोह के उदय के निमित्त से होता है एवं जीव को ज्ञात नहीं होता 
झ्र्थात्‌ पकड़ में नहीं श्राता, वह श्रवुद्धिपू्वक राग है। वस्तुतः तो जहाँ 
अवुद्धिपूर्वंक राग है, वहाँ भी मन का जुड़ाव तो है; किन्तु सूक्ष्म है उस 
अपेक्षा से मन नहीं है - ऐसा कहा है । ' 


जो ज्ञानी को ज्ञान होता है, वह तो बुद्धिपू्वक राग होता है, वह 
राग होते हुए भी ज्ञानी को उस राग से निरन्तर भेदज्ञान वर्तंता है। वह 
जानता है कि मैं तो त्रिकाल राग से भिन्न ही हूँ तथा मैं शुद्ध चेतन्‍्यमय 
प्रानंदरसकन्द भगवान श्रात्मा हूँ। वह समकिती चाहे नारकी हो या 
तिर्य॑च हो, प्रत्येक को ऐसा भान होता है । 


जिसकी ऐसी मान्यता है कि परवस्तु मेरी है, उसे तो राग का श्र्थात्‌ 
जहर का ही स्वाद आता है; परन्तु जिसे राग से भिन्न शुद्ध चेतन्यस्वरूप 
आत्मा का अनुभव है, उसे श्रनाकुल आनन्द का - परम अमृत का स्वाद 
आता है-। समयसार के मोक्ष अधिकार में शुभभाव को भी विषकुम्भ कहा , 
है । जहाँ भगवान शुभभाव को भी जहर कहते हों, वहाँ विषय-भोगादि 
भ्रशुभभाव की तो बात हो क्या है, वह तो हालाहल है । 


इस अवुद्धिपूर्वक रागादि परिणाम को वैसे प्रत्यक्षज्ञानी तो जानते 
हे हैं तथा उसके अनिवाभावी चिन्हों से वह श्रनुमानज्ञान से भी ज्ञात होता 
। ह 
पहले तो वुद्धिपूर्वक व अवुद्धिपूवेक रुचि की श्रेपेक्षा से कहा गया 
था और यहाँ राजमल्लंजी ने जानने-न जानने की भ्रपेक्षा से कहा है । श्रर्थात्‌ 
शान में ज्ञात होने व न होने की अपेक्षा वुद्धिपूर्वक व अवुद्धिपूवेक राग की 
व्याख्या की है । - 
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अब शिष्य की शंका का श्लोक कहते हैं :-- 


(अनुष्टुभ्‌) 
सर्वस्थासेव जोवन्त्यां द्रव्यप्रत्ययसन्तता । 
कुतो निराख्रवो ज्ञानी नित्यमेवेति चेन्मति: ॥११७॥ 


श्लोकार्थ :--[ सर्वस्याम्‌ एव द्रव्यप्रत्ययसंततौ जीवन्त्यां | ज्ञानी के 
समस्त द्रव्याज्नव की संततति विद्यमान होनेपर भी [क्ुत ] यह क्‍यों कहा है 
कि [ज्ञानी | ज्ञानी [ नित्यम्‌ एव] सदा ही [निरासखत्रव:| निरास्रव है ?! 
[ इति चेत्‌ मति: | यदि तेरी यह मति ( श्लाशंका ) है तो श्रव उसका 
उत्तर कहा जाता है । 


कलश ११७ पर प्रवचन 


यह कलश गाथा १७३ से १७६ की उत्थानिका के रूप में कहा 
गया है । इसमें प्रश्न उठाया है कि ज्ञानी को समस्त द्रव्यात्रव की संत 
विद्यमान होते हुए भी वह सदा ही निरास्रव है - ऐसा क्‍यों कहा ? 


जो राग से भिन्न पड़ा है तथा जिसको शुद्ध चेतन्यस्वरूप के निराकुल 
आनन्द का स्वाद आया है, उस धर्मी के आत्मप्रदेशों में भी श्राठों जड़कर्मे 
ध्थित हैं, उनका उदय भी है तथा यहाँ पर्याय में राग-ह ष भी होते हैं, तो 
फिर उसे निराज्जव कंसे कहा ? 


जिसे ऐसी श्राशंका है, उसके समाधानस्वरूप आ्राचार्य देव भागे एक- 
साथ चार गाथायें कहेंगे । 


संमयसार गाथा १७३ से १७६ 


सव्बे पुन्दरणिबद्धा दु पच्चया अत्थि सम्सदिद्विस्स । 
उवश्नोगप्पाओोगं बंधं॑ते कम्समभावेर ॥११७३।॥। 
होदूण रिपरुवभोज्जा तह बंधदि जह हुवंति उबभोज्जा । 
सत्तदुविहा भुदा शाणावरणादिभावेहि ।१७४।॥। 
संता दु रिग्रुवभोज्जा बाला इत्थी जहेह पुरिसस्स । 
बंधदि ते उबभोज्जे तरणी इत्थो जह रपरस्स ॥१७५॥॥ 
एदेशा कारणेण दू सम्मादिद्वी श्रबंधगों भश्यिदों। 


श्ासवभावाभावे शत पच्चया बंधगा भणिदा ॥॥१७६।॥। 
सर्वे पूर्वनिबद्धास्तु प्रत्यया: संति सम्यरदृष्टे! | 
उपयोगप्रायोग्य॑ बध्नंति कर्मंभावेन ॥१७३॥ 
सृत्वा निरपभोग्यानि तथा बध्ताति यथा भवंत्युपभोग्यानि । 
सप्ताष्टविधानि भूृतानि ज्ञानावरणादिभावेः ॥१७४॥ 
संति तु निरुपभोग्यानि बाला स्त्री ययेह पुरुषस्य । 
बध्नाति तानि उपभोग्यानि तरुखी स्त्री यथा नरस्य ।।१७५।। 
एतेव कारणेन तु सम्परदृष्टिरबंधको भणखितः। 
श्राल्वभावाभावे न॒प्रत्यया बंधका भरिता: ॥॥१७६।। 





अब, पूर्वोक्त आशंका के समाधानाथे गाथा कहते हैं :-- 

जो सर्व पूव्वनिवद्ध प्रत्यय, वतते सद्दृष्टि के । 
उपयोग के प्रायोग्य बंधन, कर्ंभावों से करे ॥१७३॥। 
झनभोग्य रह उपभोग्य जिस विध होय उस विध बाँधते । 
जशानावरण इत्यादि कर्म जु सप्त-श्रष्ट प्रकार के ॥१७४॥। 
सत्ता विषें वे निरुषभोग्य हि, बालिका ज्यों पुरुष को । 
उपभोग्य बनते वे हि बाँधें, यौवना ज्यों पुरुष को ॥१७५॥। 
इस हेतुसे सम्यवत्वसंयुत, जीव अनबंधक कहे । 
श्रासरवभावश्नभाव में प्रत्यय नहीं बंधक कहे ॥१७६।॥। 
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यतः सदवस्थायां तदात्वपरिणीतबालस्त्रीवत्‌ पुर्वमनुपभोग्यत्वेडपि 
विपाक्ावस्थायां प्राप्तयौवनपूर्वपरिणीतस्त्रीवत्‌ उपभोग्यत्वात्‌ू उपयोग- 
प्रायोग्यं पुद्गलकर्मद्रव्यप्रत्यया: सतो5पि कर्मोदियकार्यजीवभावसज्भाव।देव 
बध्नंति ततो ज्ञानिनों यदि द्रव्यप्रत्यया प्वंबद्धा: संति, संतु; तथापि स तु 
निराख़ब एव, कर्मोदयकारयंस्थ रागद घसोहरूपस्यास्रवभावस्थाभावे द्वच्य- 
प्रत्ययानानबंघहेतुत्वात्‌ । 


गाथाथे :--[ सम्यरदष्टे: | सम्यग्दृष्टि के [ सर्वे | समस्त [पूर्व- 
निबद्धा: तु] पूवेबद्ध [ प्रत्यया: | प्रत्यय (द्रव्यास्रव) [संति| सत्तारूप में 
विद्यमान हैं, वे [उपयोगप्रायोग्यं | उपयोग के प्रयोगानुसार, [ कर्ंभावेन ] 
कमंभाव के द्वारा ( रागादि के द्वारा ) [बध्न॑ंति |] नवीन बन्ध करते हैं । 
वे प्रत्यय, [ निरुपभोग्यानि ] निरुपभोग्य [ भुत्वा | होकर फिर [यथा] 
जैसे [उपभोग्यानि] उपभोग्य [ भवंति ] होते हैं | तथा | उसीप्रकार, 
[ ज्ञानावरखादिभावं: | ज्ञानावरणादि भाव से [सप्ताष्ठविधानि भूतानि | 
सात-ञ्राठ प्रकार से होनेवाले कर्मो को [ बध्नाति ] बाँघते हैं | संत 
तु] सत्ता-अ्रवस्था में वे | निरुपभोग्यानि ] निरुपभोग्य है अर्थात्‌ भोगने- 
योग्य नहीं हैं [| यथा |] जैसे [इह| इस जगत में [बाला स्त्री ] बाल स्त्री 
[ पुरुषस्थ ] पुरुष के लिये निरुपभोग्य है। [ यथा ] जैसे | तरुखी स्त्री] 
तरुण स्त्री - युवती [ नरस्प ] पुरुष को [बध्नाति] बाँध लेती है, उसी- 
प्रकार [ तानि ] वे [ उपभोग्यानि] उपभोग्य श्रर्थात्‌ भोगने योग्य होनेपर 
बन्धन करते हैं। [ एतेन तु कारणेन | इस कारण से [ सम्यर्दष्टि: | 
सम्यर्दष्टि को [ झ्रबंधकः | अ्बन्धक [भरणितः | कहा है, क्योंकि [ श्ास़व- 
भावाभावे] आखवभाव के अभाव में [ प्रत्यया: ] प्रत्ययों को [बन्धकाः | 
(कर्मो का) बन्धक [न भरियताः] नहीं कहा है । 


टीका :--जैसे पहले तो तत्काल की परिणीत बाल स्त्री अनुषभोग्य 
है, किन्तु यौवन को प्राप्त वह पहले की परिणीत स्त्री योवनावस्था में 
उपभोग्य होती है भर जिसप्रकार उपभोग्य हो तदनुसार वह पुरुष के 
रागभाव के कारण ही पुरुष को बन्धन करती है - वश में करती है, इसी- 
प्रकार जो पहले तो सत्तावस्था में अनुभोग्य हैं, किन्तु विपाक-अवस्था में 
उपभोगयोग्य होते हैं । ऐसे पुदूगलकर्म रूप द्रव्यश्रत्यय होनेपर भी वे जिस- 
प्रकार उपभोग्य हों, तदनुसार (अर्थात्‌ उपयोग के प्रयोगानुसार), कर्मोदय 
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के कार्यरूप जीवभाव के सदुभाव के कारण ही, बन्धन करते हैं। इसलिये 
ज्ञानी के यदि पूर्वबद्ध द्रव्यप्रत्यय विद्यमान हैं, तो भले रहें; तथापि वह 
(ज्ञानी) तो निराज्नव ही है, क्योंकि कर्मोदय का कार्य जो राग-द्व प-मोह- 
रूप आखस्रवभाव है, उसके अ्रभाव में द्रव्यप्रत्यय वन्ध के कारण नहीं है । 
(जैसे यदि पुरुष को रागभाव हो तो ही यौवनावस्था को प्राप्त स्त्री उसे 
वश कर सकती है, इसीप्रकार जीव के आ्राखवभाव हो तब ही उदयप्राप्त 
द्रव्यप्रत्यय नवीन बन्ध कर सकते हैं ।) 


भावार्थ :--द्रव्यास्रवों के उदय और जीव के राग-ह्व प-मोहभाव का 
निमित्त-नैमित्तिकभाव है । द्रव्यास्रवों के उदय में युक्त हुवे बिचा जीव के 
भावास्रव नहीं हो सकता और इस्तलिये बन्ध भी नहीं हो सकता । द्रव्यास्रवों 
का उदय होने पर जीव जेसे उसमें युक्त हो अर्थात्‌ जिसप्रकार उसे भावास्रव 
हो उसीग्रकार द्रव्याख्रव नवीन वन्ध के कारण होते हैं । यदि जोव भावास्रव 
न करे तो उसके नवीन बन्ध नहीं होता । 


सम्यर्दृष्टि के मिथ्यात्व का और अनन्‍्तानुब-्घी कपाय का उदय न 
होने से उसे उसप्रकार के भावास्रव तो होते ही नहीं श्रौर मिथ्यात्व तथा 
>नन्तानुवन्धी कषाय सम्बन्धी बन्ध भी नहीं होता । (क्षायिक सम्यर्इष्टि 
के सत्ता में से मिथ्यात्व का क्षय होते समय ही अश्रनन्तानुवन्धी कपाय का 
तथा तत्सम्बन्धी श्रविरति और योगभाव का भी क्षय हो गया होता है, 
इसलिये उसे उसप्रकार का बन्ध नहीं होता; ओऔपशमिक सम्यर्डष्टि के 
मिथ्यात्व तथा अनन्तानुबन्धी कषाय मात्र उपशम में - सत्ता में ही होने 
से सत्ता में रहा हुआ द्रव्य उदय में आये विना उसप्रकार के बन्ध का 
कारण नहीं होता; और क्षायोपशमि .. सम्यक्रष्टि को भी सम्यक्त्व- 
मोहनीय के भ्रतिरिक्त छह प्रकृतियाँ विपाक में ( उदय में ) नहीं भ्रातीं, 
इसलिये उसप्रकार का बन्ध नहीं होता ।) 


अविरतसम्यरइष्टि इत्यादि के जो चारित्रमोह का उदय विद्यमान 
है, उसमें जिसप्रकार जीव युक्त होता है, उसीप्रकार उसे नवीन बन्ध होता 
है; इसलिये गुणस्थानों के वर्णन में अविरतसम्यग्डष्टि आदि ग्रुण॒स्थानों 
में भ्रमुक-अमुक प्रकृतियों का बन्ध कहा है, किन्तु यह बन्ध अल्प है, इसलिये 
उसे सामान्य संसार की श्रपेक्षा से बन्ध में नहीं गिना जाता | सम्यर्डष्टि 
चारित्रमोह के उदय में स्वामित्वभाव से युक्त नहीं होता, वह मात्र 
अस्थिरतारूप से युक्त होता है और श्रस्थिस्तारूप युकतता निशचचयदष्टि में 
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युकतता ही नहीं है, इसलिये सम्यरदष्टि के राग-हं प-मोह का श्रभाव कहा 
गया है। जबतक जीव कर्म का स्वामित्व रखकर कर्मोदय में परिण॒मित 
होता है, तवतक ही वह कर्म का कर्त्ता कहलाता है; उदय वा ज्ञाता-रष्टा 
होकर पर के निमित्त से मात्र श्रस्थिरतारूप परिणमित होता है, तब कर्त्ता 
नहीं, किन्तु ज्ञाता ही है। इस अपेक्षा से सम्यग्डष्टि होने के वाद चारित्र- 
मोह के उदयरूप परिणमित होते हुए भी उसे ज्ञानी और अ्रवन्धक कहा 
गया है । जबतक मिथ्यात्व का उदय है और उसमें युक्त होकर जीव राग- 
है प-मोहभाव से परिणमित होता है, तबतक ही उसे अजानी और वन्धक 
कहा जाता है। इसप्रकार ज्ञानो-अ्रज्ञानी और बन्ध-अ्वन्ध का यह भेद 
जानना और शुद्धस्वरूप में लीन रहने के प्रभ्यासद्वारा केवलज्ञान प्रगट 
होने से जब जीव साक्षात्‌ सम्पूर्ण जानी होता है, तब वह स्वेथा निरास्रव 
हो जाता है - यह पहले कहा जा चुका है । 
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पूर्वोक्त ११७वें कलश में प्रश्त उठाया था कि ज्ञानी के समस्त 
द्रव्यस्रवों की संतत्ति विद्यमान होने पर भी यह क्‍यों कहा है कि ज्ञानी सदा 
ही निरासत्रव है ? इसी प्रश्न के उत्तरस्वरूप आचायेदेव ने ये चार गाथायें 
लिखी हैं। वाल स्त्री का रुष्टान्त देते हुए झाचाय कहते हैं कि जिसतरह 
तत्काल परिणीता बाल स्त्री पहले तो (वाल्यावस्था में तो ) भ्रनुपभोग्य है, 
किन्तु यौवनावस्था में वही (पूर्वपरिणीता ) स्त्री उपभोग्य होती है । और 
जिसप्रकार उपभोग्य हो, तदनुसार वह पुरुष के रागभाव के कारण ही 
पुरुष को वन्धन करती है, वश में कर+र है। इसीप्रकार जो पुद्गलकर्म 
पहले (सत्तावस्था में) तो अनुपभोग्य होते हैं, किन्तु बाद में - विपाक- 
अवस्था में वही उपभोग्य होते हैं । वे पुदुगलकममरूप द्रव्यप्रत्यय जिसप्रकार 
उपभोग्य हों, तदनुसार जीवभाव के सद्भाव के कारण ही वन्धन करते हैं । 


यहाँ इस बात पर विशेष वजन है कि - जिसप्रकार उपभोग्य हो 
तदनुसार पुरुष स्त्री के प्रति जितना राग करता है, उतने प्रमाण में ही वह 
स्‍त्री उसे वश में करती है ) 


किसी का ऐसा प्रश्त हो सकता है कि आचार्यदेव ने ऐसा दृष्टान्त 
क्‍यों दिया ? उससे कहते हैं कि भाई ! आराचार्यदेव तो मुनिवर हैं। दुनिया 
को जल्दी समभ में श्रा जावे, इस का रण ऐसा रुष्टान्त दिया है । निविकारी 
वीतरागी संतों को ऐसी कल्पना भी नहीं होती कि इसमें किसी को श्रटपटा 
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या बुरा भी लग सकता है । उनका हृदय तो अ्रत्यन्त पवित्र ब सरल होता 
है, अतः निःमंकोच भाव से जिस तरह तत्त्व समझ में आ जावे, वैसा 
रष्टान्त दे देते हैं। जिस पवित्र भाव से उन्होंने रृष्टान्त दिया है उसी 
प्ित्र भाव स ग्रहण करना योग्य है । 


यहाँ यह नानी की बात है । ज्ञानी को जो आठ कर्म सत्ता में पड़े 
हैं, वे बाल स्त्री की भांति अनुपभोग्य हैं; परन्तु वे ही कर्म विपाक अवस्था 
में उपभोग्य होते हैं, भोगने के योग्य हो जाते हैं । वे द्रव्यप्रत्यय जिसप्रकार 
उपभोग्य हों, तदनुसार श्रर्थात्‌ जितनी मात्रा में उपयोग उनमें जुड़े उस 
प्रमाण, कर्मोदय के कार्यभूत जितना रागादि भाव हो, उस प्रमाण में 
वन्धन करते हैं। कम के उदय में वर्तमान जितना उपयोग जुड़े उतन। 
वन्धन होता है । 


जानी रुचिपूर्वक तो राग करता नहीं है । उसकी पर्याय में जो राग 
दिखाई देता है, वह उसकी रुचिपूर्वक नहीं हुआ है । ज्ञानी के मिथ्यात्व व 
अनन्तानुवन्धी राग्र-हू पं का तो अभाव ही है तथा चारित्र की अस्थिरता 
का जो शअ्रल्पराग होता है, वह भी उसे पुसाता नहीं है - भ्रच्छा नहीं 
लगता है । 


जिस तरह व्यापारी को जिस माल का खरीदना या बेंचना पुसाता 
नहीं, वह माल वह खरीदता-बेंचता नहीं है । उसे जिस माल की खरीद 
पुसाती है, वही खरीदता है। उसीप्रकार ज्ञानी को राग नहीं पुसाता | 
अस्थिरता का अल्प राग है, किन्तु वह भो नही पुसाता, इस कारण उसे 
गौण करके जानी नराज्रव ही हैं - ऐसा कहा है, क्योंकि उदय के कार्य- 
भूत मिथ्यात्व व राग-हू ष-मोह भाव का अभाव होने से ज्ञानी के द्रव्य- 
प्रत्यय बन्ध के कारण नहीं है । 


कर्मोदिय के कार्यभूत जीव के भावों को श्रर्थात्‌ जीव की पर्याय में 
होनेवाले रायादि परिणामों को यदि जीव करे तो द्रव्यप्रत्यय वन्ध के 
कारण बने, किन्तु जानी जीव को तो राग-ह् ष-मोह हैं ही नहीं, इसलिए 
उसके अ्रभाव में ज्ञानी के द्रव्यप्रत्यय बन्ध के कारण नहीं होते । यहाँ यह 
बात मिथ्यात्व व श्रतन्तानुबंधी राग-द्व ष-मोह की श्रपेक्षा से कही गई है । 
अपने श्रात्मा के आनन्द के स्वाद के आस्वादी ज्ञानी जनों को बन्धन के 
काग्णभूत मिथ्यात्वसहित राग-द्व प-मोह होते ही नहीं हैं ॥ उनकी दृष्टि 
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आत्मा पर है श्लौर उनके स्वरूपाचरण भी है, इसकारण ज्ञानी को निराखव 
कहा है । 

ज्ञानी को अस्थिरता का अल्पराग है तथा उसके द्रव्यकर्मों में भी 
श्रल्पबन्ध व अल्प स्थिति पड़ती है, किन्तु ज्ञानी को संसार में दीघ कालतक 
परिभ्रमण करना पड़े - ऐसा कर्म बन्धन नहीं होता । 


अ्रहा ! 'मै राग का कर्ता हूँ - ऐसा भिथ्यात्व भाव ही मुख्यरूप 
से झ्राल़वभाव है और यही दी्घ ससार है, महापाप है, अनन्त भव का 
कारण है । इससे विपरीत जिसे मिथ्यात्व का नाश होकर सम्यर्दशंन हुआ 
है, वह मानो भवरहित ही हो गया है । “भरतजी घर में ही वैरागी” का 
प्र्थ ही यह है कि दृष्टि स्वभाव पर जाने से कर्म के उदय में भी ज्ञानी के 
मिथ्यात्व व अननन्‍्तानुबन्धी राग उत्पन्न नहीं होता । 


शान्तिनाथ, कुन्थुनाथ एवं अरहनाथ - ये तीनों तीर्थकर व कामदेव 
थे | उन्होंने सांसारिक राग में कतृ त्व एवं कतेव्य बुद्धि का तो त्याग कर 
ही दिया था, उससे लाभ होने की मान्यता का भी त्याग कर दिया था। 
उन्हें राग होता तो अवश्य था, परन्तु उससे लाभ मानने की बुद्धि 
(मान्यता ) का नाश हो गया था । उनके मिथ्यात्व व अनन्‍्तानुबंधी राग- 
हु ष का अभाव हो गया था। इस श्रपेक्षा से उन्हें गृहस्थ दशा में भी 
निराख्रव कहा है। अस्थिरता का जो श्रल्प राग होता है, वह यहाँ 
गौण है । 

अहा ! मिथ्यात्व व अनन्तानुबंधी कषाय का जिसके प्रभाव हो 
गया है - ऐसे सम्धग्दृष्टि को श्रद्धा की अपेक्षा देखें तो कर्म की एक सौ 
प्रड़तालीस प्रकतियों में से एक का भी बन्ध नहीं है, भले ही वह सम्यक्‌- 
दृष्टि बाहर में चक्रवर्ती हो या बलदेव ही क्‍यों न हो । समयसार नाटक 
में भी कहा है - 


“करे कर्म सोई फरतारा, जो जाने सो जाननहारा । 
जो करता नहिं जाने सोई, जाने सो करता नह होई ॥।” 


ज्ञानी की मान्यता में से यह बात छूट गई है कि - “राग मेरा 
कतंव्य है ।” उनको राग होता है, किन्तु वह उनका कर्म नहीं बनता एवं 
ज्ञानी उसका कर्त्ता नहीं बनता । जो राग का कर्त्ता बने व राग जिसका 
कर्म - कतंव्य बने, वह ज्ञानी नहीं है । 
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लोगों को सम्यग्दर्शन की अपेक्षा बाह्य त्याग की महिमा अधिक है, क्योंकि 
उन्हें अ्रभी श्रन्तर के मोह - मिथ्यात्व के त्याग की वीतरागता की उपलब्धि 
की महिमा नहीं आई है । भाई ! भवबीज का नाश करनेवाला सम्यग्दर्शन 
परम महिमावन्त वस्तु है। भव व भव के भावरहित भगवान आत्मा की 
रुचि - प्रतीति जिसे हुई है, उसे बाहर में छुहुखण्ड के राज्य व ६६ हजार 
रानियों का सयोग तुच्छ प्रतीत होता हैं तथा उनके भोगने में किचित्‌ भी 
रुचि नहीं होती, श्रत: वह निरात्नव है । 


ग्रहों ! सम्यग्दर्शन परम अद्भुत वस्तु है। उस का विषय परिपूर्ण 
ग्रात्मा है | भ्रात्मश्रद्धान चिता केवल देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा या नवतत्त्व 
की भेदरूप प्रतीति - श्रद्धा समकित नहीं है, क्योंकि यह तो सब राग है । 
ऐसा राग तो जीव ने अनन्तवार किया हैं। एकमात्र भवछेंदक आत्मा की 
अन्त दृष्टि ही दुलंभ रही है । अब तो बस एक मात्र वही करने योग्य है । 
श्रतः सम्पूर्ण शक्ति समेट कर सम्यर्दर्शन प्राप्त करने में अर्थात्‌ आत्मा को 
जानने-पहचानने एवं उसी में जम जाने में लगा देना चाहिए । 


गाथा १७३ से १७६ के भावार्थ पर प्रवचन 


द्रव्यास्रवों के उदय का एवं जीव के राग्र-ह ष-मोह के भावों का 
परस्पर निमित्त-नेमित्तिक भाव (सम्बन्ध) है । 


देखो, यहाँ कहते हैं कि - भगवान आत्मा को स्वभाव से देखो तो 
वह शुद्ध चेतन्यस्वररूप परम पवित्र त्रिकाल चीतराय स्वभावी ही है, किन्तु 
इसकी वर्तमान पर्याय में होता हुआ रागादि विकार भावाख्रव है, उसमें 
द्रव्याख्रव श्रर्थात्‌ जड़कर्म का उदय निमित्त व अ्रपनी श्रवस्था में उत्पन्न 
हुआ विकार नैमित्तिक हैं। पहले जो कर्म सत्ता में था, उसके प्रगट होने 
को उदय कहते हैं तथा उसी समय उस उदय के निमित्त से श्रात्मा की 
पर्याय में जो नेमित्तिकहूप विकार उत्पन्न हुआ, 'वह श्ात्मा के तत्समय के 
अशुद्ध उपादान से ही हुआ है, निमित्त से नहीं । राग-ह ष-मोह आदि 
आल्वभाव अपने-श्रपने काल में स्वयं से ही जो होनेवाले होते हैं, वे ही 
होते हैं । पुराना कर्म का उदय निमित्तरूप भले हो, किन्तु निमित्त से आत्मा 
को पर्याय विकारी नहीं होती । निमित्त का निमित्तरूप से निषेध नहीं है, 
किन्तु निमित्त उपादान में कुछ करता नहीं है । 
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इस बात पर कितने ही अज्ञानी कहते हैं कि ऐसा अ्नेकान्त करना 
चाहिए कि विकार कथंचित्‌ झ्ात्मा से ( स्वयं से ) होता है भ्रौर कथंचित्‌ 
निमित्त से होता है । 


उनसे कहते हैं कि अरे भाई ! अनेकान्त का ऐसा स्वरूप नहीं है । 
आत्मा स्वयं जितने प्रमाण में कर्म के उदय में जुड़ता है, उतने प्रमाण में 
आ्रात्मा को मिथ्यात्व व राग-द्व ष उत्पन्न होता है श्रौर उससे नवीन कर्म 
का बन्ध होता है । 


निमित्त के सबंध में कितने ही लोगों की ऐसी मान्यता है कि जितनी 
मात्रा में कर्म का उदय आता है, उतनी ही मात्रा में जीव को विकार 
करना पड़ता है श्रर्थात्‌ निमित्त के प्रमाण में जीव को रागादि भाव होता 
ही है, परन्तु यह मान्यता यथार्थ नहीं है। भरे भाई ! कर्म का उदय तो 
जड है और आत्मा चेतन है, दोनों भिन्न-भिन्न हैं। जब जड़कर्म झ्रात्मा को 
छते ही नहीं हैं तो फिर वे चेतन का क्या भला-बुरा कर सकते हैं ? चेतन 
की पर्याय में जो मिथ्यात्वादि होते हैं, उनका स्वयं का श्रपता-भ्रपना जन्म- 
क्षण है, अर्थात्‌ वे श्रपनी स्वयं की तत्समय की योग्यता से होते हैं, कर्म के 
कारण नही । जब पर्याय में विकार होता है, तब कर्म के उदय को निमित्त 
कहा जाता है । इसीप्रकार जब शमपने शुद्ध द्रव्य के आश्रय से सम्यग्दशन 
होता है, उप्तमें राग की मन्दता निमित्त है; परन्तु यह निमित्त सम्यग्दशेन 
की पर्यायरूप नैमित्तिक को उत्पन्न नहीं करता । सम्यग्दर्शन की पर्याय 
निमित्त के कारण अथवा निमित्त के श्राश्रय से उत्पन्न नहीं होती । 


अब श्रागे कहते हैं कि “द्रव्यास्रव के उदय के बिना जीव के 
रागादि आस््रवभाव नहीं होते - इस कथन का अ्रभिप्राय तो मात्र इतना है 
कि कर्मोदय में जीव स्वतंत्रपने जितना जुड़ान करता है, उतना भावास्रव 
होता है। कितने ही लोग इस भ्रभिप्राय को नहीं समभते, श्रतः कहते हैं 
कि क्या यह तुम्हारे घर की बात है ? परन्तु भाई ! ऐसा नहीं है, इसका 
तो आशय मात्र इतना है कि द्रव्याख्व के उदय बिना भ्रर्थात्‌ द्रव्यास्रव के 
उदय में जुड़ान किए बिना जीव के श्राखवभाव नहीं हो सकता । जीव 
कर्म के उदय में जितना स्वतंत्ररूप से जुड़ान करता है, उतना भावास्रव 
होता है । “निमित्त के बिना नहीं होता! इसका अर्थ यह कदापि नहीं है कि 
निमित्त से काये होता है। 'निमित्त के बिना नहीं होता” यह वाक्य तो 
केवल निमित्त की उपस्थिति का सूचक है, उसके कतृ त्व का नहीं । 
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अ्रहा ! इस जगत को क्‍या हो गया है ? जो सर्वज्ञ बीतराग देव की 
वीतराग वाणी भी इसे एकान्त लगती है| भाई ! इस ग्रल्थ के टीकाकार 
पंडित जयचंदजी छाबड़ा “ने स्वयं खुलासा क्रिया है। वे कहते हैं कि - 
“द्रव्याज्नवों का उदय होनेपर जीव जितने प्रमारा में उसमें युक्त हो श्र्थात्‌ 
जिसप्रकार उसे भावाल्रव हो उसोप्रकार द्रव्याख्॒व नवीन वन्ध के कारण 
होते हैं श्र्थात्‌ उदय के परिणाम में नवीन बन्ध नहीं होता । दुसरे प्रकार 
से कहेंगे तो ऐसा कह सकते हैं कि जीव जितने प्रमाण में अपने उपयोग को 
उदय में जोड़ता है, तदनुरूप द्रव्याल॒व नवीन बन्ध का कारण होता है 
तथा जोच के जिसप्रकार का भावास्रव होता है, उस्रोप्रकार से द्वव्याश्नव 
नवीन बन्ध का कारण होता है। जीव भावास््रव न करे तो नवीन बन्ध 
नहीं होता । यदि ऐसा ही नियम होता कि जब कम का उदय श्षाता है, 
तब भावासख्रव व उससे होनेवाला कर्मंबन्ध होता ही है, तो कर्म का 
उदय तो सदा ही रहता है, उससे कर्म वनन्‍्ध भी सदा 'ही होता रहेगा; 
परन्तु ऐसा नहीं. है । जीव जब उसमें स्वयं जुड़ान करके भास्व करता है, 
तभी नवीन बन्ध होता है, न करे तो कर्म छुट जाते हैं और आत्मा उन ' 
कर्मों से बन्धनमुक्त हो जाता है । ' 


आज लोक दो मूलभूत सैद्धान्तिक वातों का निम्न बातों से बड़ा 
भारी विरोध करते हैं - ' 

(१) निमित्त से उपादान में कार्य होता है । 

(२) व्यवहार से निश्चय होता है श्रर्थात्‌ चरणानुयोग के आचरणा- 
रूप ब्रतादि शुभराग से घर्म होता है। एतदर्थ उन्हें आगम का अवलोकन 
करके अपने विरोध को शमन- करना चाहिए ।' 

प्रवचनसार ग्रन्थ की १०२वीं गाथा में स्पष्ट कहा है कि मिथ्यात्व, 
राग-द्व षादि अथवा सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र श्रादि जो भी परिणाम उत्पन्न 
होते हैं, वे अपने उत्पत्ति के काल में ही होते हैं। उनका श्रपन्ता जन्मक्षरा 
है, वे परिणाम पर से - निमित्त से उत्पन्न, नहीं होते । परद्वव्य को यानि 
निमित्तों को तो आत्मा स्पर्श भी नहीं करता । देखो, घड़ा जो वना है, वह 
मिट्टी से बना है। भले दूसरे कुम्हार आदि निमित्त हों, परन्तु निमित्तों से 
घड़ा नहीं बना । ह । 

समयसार की' ३७२वीं गाथा की टीका में आचार्य अमृतचंद्रदेव 

! फैंहते हैं कि हम जीव के रागादि का उत्पादक परद्रव्य को नहीं देखते 
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दिखाई ही नहीं देता, क्योंकि मिट्टी श्रपने स्वभाव का उल्लंघन नहीं करती 
है, अत: कुम्हार घड़े का उत्तादक हो ही नहीं सकता । मिट्टी भी कुम्हार 
के स्वभाव का स्पर्श न करती हुईं अपने स्वभाव से हो घड़े के रूप में उत्पन्न 
होती है । मिट्टी में घटरूप उत्पन्न होने का श्रपना चतुष्टय था, इसी कारण 
ह उस घट की पर्यायरूप से उत्पन्न हुई है। कुम्हार ने घड़ा बनाया ही 
नहीं है । 
तथा वहीं ६७२वीं गाथा में श्राचार्यदेव ने'यह भी कहा है कि 
जीव को परद्रव्य रागादि उत्पन्न करते हैं - ऐसी शका नहीं करना, क्योंकि 
अन्य द्रव्य में श्रन्य द्रव्य के गुण 'का उत्पाद करने की अ्रयोग्यता है, संबव 
द्रव्यों में स्वभाव से ही उत्पाद 'होता है | देखो कर्म की यह शक्ति नहीं है 
कि वह श्रात्मा में विकार उत्पन्न करा दे । कर्म निमित्त अवश्य है, किन्तु 
वह आत्मा में विकार उत्पन्न करदे - ऐसी उसमें योग्यत्ता नहीं है । 


अज्ञानी ऐसा मानते हैं कि ज्ञानावरणी कर्म के कारण ज्ञान रुकता 
है, क्योंकि “ज्ञानावरणी” शब्द से ऐसा भासित होता है न कि वह 
आवरण करता होगा, परन्तु भाई ! ऐसा नहीं है। जञानावरणी कर्म तो 
निमित्तमात्र है । जब जीव अपने ज्ञान की हीन परिणत्ति स्वयं अपने से ही 
करता है, तब कर्म को निमित्त कहा जाता है। जिसतरह कुम्हार घड़े का 
उत्पादक नहीं है, उसीभ्रकार कर्म जीव में विकार का उत्पादक नहीं है । 


कुछ लोग जो व्यवहार से निश्चय का होना मानते हैं, व्रत, तप, 
भक्ति यात्रा आदि करके ऐसा मानते हैं कि मैं कर्म कर रहा हूँ, उनसे 
कहते हैं कि - भाई ! ये भाव परलक्ष्य से हुए होने से शुभभाव हैं, इनमें 
धर्म नहीं है। हाँ अशुभ से बचने के लिए घर्मात्मा जीवों को भी ये भावं 
होते हैं, किन्तु ये धर्म नहीं हैं । धर्म तो सच्चिदानन्दस्वरूप प्रूव परमात्म- 
द्रव्य भगवान भात्मा के भ्राश्य से होता है । सम्यग्दशंन अर्थात्‌ आत्मानुर्भव- 
मंडित आ्ात्मश्रद्धान विता धर्म कैसा ? सम्यस्द्शनरहित क्रियाकाण्ड तो एक 
के बिना विन्दीवत्‌ (शुन्यवत्‌) है । ४ 


समयसार की ७२वीं गाथा में श्रात्मा व श्राख़व का भेदज्ञान कराते 
हुए स्पष्ट कहा है कि शुभ व अशुभ दोनों आखस्रवभाव हैं । दया, दान, 
व्रतादि के भाव भ्राखव हैं। भरे ! जिस भाव से तीर्थंकर प्रकृति का 
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बन्ध होता है, वह शुभभाव भी आख्रव है और वह झ्राख़व मलिन है, 
विपरीत स्वभाववाला जड़ है तथा आकुलता को उत्पन्न करनेवाला है, 
जवकि भगवान गआत्मा अ्तिनिर्मल, चेतन्यमात्र स्वभावरूप व सदा ही 
निराकुल स्वभावरूप अनुभव में श्राता है। इसप्रकार भगवान आत्मा 
शुभभाव से भिन्न है। जो शुभराग श्ञात्मा से भिन्न है, वह निश्चय का 
कारण कैसे हो सकता है ? राग कारण व निर्मल वीतराग पर्याय कार्ये - 
ऐसा नहीं है । राग करते-करते सम्यक्त्व होता है - यह बात स्वेथा मिथ्या 
है । क्या लहसन खाते-खाते कभी कस्तूरी की डकार भञ्रा सकती है ? नहीं 
आरा सकती । इसीतरह ब्रत-तप आदि करते-करते भी निश्चयधर्म प्रगट 
नहीं होता । 

भाई ! वीतराग का मार्ग बहुत सूक्ष्म है। लोगों को सुनने के लिए 
नहीं मिला, इसकारण जैन होकर भी ग्रज॑न जैसे ही हैं । 


देखो, पुण्य से शर्म होता है अथवा व्यवहार से निश्चय होता है - 
ऐसी विपरीत मान्यता सम्यग्दृष्टि को नहीं होती । ज्ञेयों को इष्ट मानकर 
राग हुआ तथा भ्रनिष्ट मानकर ह ष हुआ - यह भ्रनन्तानुबंधी कषाय है। 
सम्यर्दृष्टि के इनका अभाव है। विपरीत मान्यता के नाशसहित सम्यक्‌- 
दृष्टि के भ्रनन्तानुबंधी कषाय का अभाव हुआ्ना है तथा उतना स्वरूपाचरण 
में स्थिर हुआ है, इसकारण उन्हें उसप्रकार का भावास्रव होता ही नहों 
है तथा उस भावासत्रव का अभाव होने से ज्ञानी के मिथ्यात्व व अ्रनन्ता- 
नुबंधी कषाय सम्बन्धी बन्ध भी नहीं होता । इस गाथा में सम्यरदुष्टि को 
जो अ्रस्थिरता का राग होता है, उसे गिना ही नहीं है; क्‍योंकि मिथ्यात्व 
संबंधी राग-हेष ही संसार की जड़ है। अहो ! सम्यर्दशन ऐसी अद्भुत 
वस्तु है, जो संसार की जड़ छेद देती है । 


अहा ! आत्मद्रव्य अनन्त-अ्रनन्‍्त आनन्द स्वभाव से भरा है। इस 
द्रव्य की दृष्टि होने पर पर्याय में श्रानन्द का स्वाद आता है। अकेले 
आनंद का ही नहीं, परन्तु द्रव्य में जितने गुण हैं, उन सभी का व्यक्त अंश 
सम्यग्दश्शन के काल में प्रगट हो जाता है। ऐसे सम्यर्दुष्टि. जीव को 
सिथ्यात्व व श्रनन्तानुवंधी राग-द्व ष तो है ही नहीं, श्रतः उसके उसप्रकार 
का बन्ध भी नहीं है । क्षायिक सम्यरइष्टि की सत्ता में से मिथ्यात्व का क्षय ' 
होते समय ही अनसच्तानुबंधी कषाय का तथा उस सम्बन्धी अ्रविरति का 
व योगभाव का भी क्षय हो जाता है, इसकारण उसे उसप्रकार का 
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वन्ध नहीं होता । देखो, पंडित जयचन्दजी ने स्पष्ट किया है कि 
परमाणु की ( जड़कर्म की ) - मिथ्यात्व की सत्ता का क्षय होने के समय 
क्षायिक सम्यदृष्टि के प्नन्तानुवन्धी कषाय का भी क्षय होता है तथा उस 
सम्बन्धी श्रविरति का भी नाश होता है। तथा सम्यग्दर्शन होनेपर कपाय 
होनेरूप जो उसके सहभावी योग का भी नाश हुआ है, क्योंकि श्रयोग ग्रुण- 
प्रकम्प स्वभाव का एक अंश भी उसी समय प्रगठ हुआ है | यहाँ यह कहते 
हैं कि सम्यग्दर्शन होनेपर श्रनन्‍्त गुणों का अंश प्रगठ होता है श्रौर साथ ही 
उस-उस जाति के शअवगुणों का भी आंशिक क्षय होता है । 

गृहस्थाश्रम में चतुर्थ ग्रुणास्थान में झरात्मा के चारित्र ग्रुण का अंश 
भी प्रगट होता है तथा उससे संबंधित अ्रनन्तानुबंधी कषाय का भी नाश 
होता है | भ्रौोपशमिक सम्यर्दृप्टि के मिथ्यात्व व अ्रनन्‍्तानुवंधी कषाय मात्र 
उपशम में - सत्ता में ही होने से सत्ता में रहनेवाला द्रव्य उदय में श्राये बिना 
उसभप्रकार के बन्च का कारण नहीं होता । उपशम सम्यकत्व में मिथ्यात्व 
का उदय नहीं होता । क्षायोपशमिक सम्यर्दृष्टि को भी सम्यक्‌ मोहनीय 
कर्मप्रकृति के सिवाय छः: प्रकृतियों का विपाक - उदय नहीं आता, इस- 
कारण उसप्रकार का वन्ध नहीं होता | क्षयोपशम समकित के मिथ्यात्व, 
मिश्र व भ्रनन्तानुवंधी चार- इसप्रकार छः प्रकृतियों का उदय ही नहीं 
है । मात्र सम्यक मोहनीय का मंद उदय है, किन्तु उससे कोई बन्ध नहीं 

ता। 

हे श्रागे कहते हैं कि निमित्तरूप से द्रव्य-चा रित्रमोहनीय कर्म का 
उदय वर्तता है, परन्तु उसमें जोव जितना जुड़ता है, उतने प्रमाण में बन्ध 
होता है । उदय के कारण वन्ध हो या विकार करना ही पड़ता हो - ऐसा 
नहीं है । कर्म के उदय में जीव की पर्याय की योग्यता जेसी हो, तदनुरूप 
जुड़ान होता है । कर्म के उदयप्रमाण विकार नहीं होता । जिस समय जो 
पर्याय होनी हो, उस समय वही पर्याय होती है । 

द्रव्य की जिस समय जो पर्यायें होती हैं, वे सब ऋमबद्ध ही होती 
हैं। इसपर कोई यह कह सकता है कि पर्यायें एक के पीछे एक क्रमशः 
होती हैं, यह तो ठीक परन्तु इसके बाद यही होगी - ऐसा नियत क्रम 
नहीं है, सो यह उसकी मान्यता खोटी है । प्रत्येक द्रव्य की पर्याय नियत 
क्रम में ही सर्वेज्देव ने देखी है और इसी अमाख में जैसी है, वेसी ही होती 
है, आगे-पीछे नहीं होती तथा स्वकाल में हुए बिना रहीं रहती । पर्याय 
का-आयत समुदाय का प्रवाह क्रम है। ग्रुरणा भ्रक्रम हैं तथा 2 
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प्रवाहक्रम है श्र्थात्‌ एक के बाद एक होने रूप प्रवाहक्रम है। यह क्रम 
नियत हो है। जिसप्रकार दाँयें के बाद बाँया व बायें कें बाद दाँया पर 
उठने का क्रम होता है, उसीप्रकार जिससमय जो पर्याय होनी हो, उसी- 
समय वही पर्याय होती है - ऐसा ही नियत्नक्रम है, वस्तु का ऐसा ही 
स्वरूप है। फिर भी जो पर्यायो को क्रमबद्ध नहीं मानते उनके मत से 
सर्वज्ञता का ही भ्रभाव ठहरता है भर्थात्‌ वह सर्वज्ञ को हो नहीं मानता । 


अ्रह्म ! सम्यग्दृष्टि को एक-एक गुण - शक्ति से परिपूरां द्वव्यरवभा व 
का तथा समय-समय स्वतंत्ररूप से परिण॒मित होती हुई पर्यायों का यथार्थ- 
ज्ञान होता है । 


सम्यग्देन की पर्याय अपने कर्ता, कमें, करण, सम्प्रदान, श्रपादान 
व अधिक रणरूप पटकारक के परिणमन से होती है तथा निमित्त की 
पर्याय निमित्त में निमित्त के अपने पटकारकों से उसके स्वयं के कालक्रम 
में होती है। प्रत्येक काये होने के काल में निमित्त भी होते हैं, परन्तु 
निमित्त से कार्य नहीं होते; क्योंकि व्यवहार व निश्चय एक ही समय में 
होता है । दृष्टि स्वभाव पर जाते ही सम्यर्दर्शन की पर्याय अ्रपने स्‍्वकाल 
में निश्चय से होती है तथा उसी समय जो राग शेप है, उसका भी यही 
क्रम व काल स्वयं से है। इससे स्पष्ट है कि व्यवहार से निश्चय नहीं 
होता । सम्यग्दशेन की पर्याय का कर्त्ता राग - व्यवहार तो है ही नहीं, 
द्रव्य व गुणा भी अपनी सम्यर्दशंनरूप पर्याय के कर्ता नहीं हैं । 


श्रह् ! ऐसा वस्तु का स्वरूप प्रगट होते हुए भी भ्रज्ञानीजन अपनी 
हठ से कहने हैं कि निमित्त आवे तो उपादान में कार्य हो, परन्तु भाई ! 
पर्याय का भ्रपना स्वतंत्र जन्मक्षण है, वह अपने स्वकाल में स्वतः प्रगट 
होती है; उसे निमित्त की अपेक्षा नहीं है । 


भाई ! जैसे द्रव्य-गुणा-पर्याय हैं, उनके स्वरूप का वैसा ही ज्ञान 

करके द्रव्य की दृष्टि - प्रतीति करे तो सम्यग्दर्शन होता है। समय-समय 

होनेवाली प्रत्येक पर्याय अपने स्वकाल में प्रगट होती है - ऐसा निर्णय 

रा दृष्टि ही द्रव्यस्वभाव में जाती है और उसी का नाम सम्यर्दर्शन 
। 

अरब कहते हैं कि गुणस्थान परिपाटी में चतुर्थे गुणास्थान में 

समकिती को ४१ प्रकृतियों का नाश होता है। समकिती को चारित्रमोह 
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के उदपकाल में उसकी जितनो-जैसी योग्यता है, उतना विकार होता है 
तथा उतना बंध भी होता है; किन्तु वह अल्प है, इसका रण स,मान्य अर्थात 
मूल संसार की अपेक्षा उसे बन्ध ही नहीं गिना जाता । डे 

देखो, घर्मी कर्त्ता होकर राग को नहीं करता । उसके मिथ्यात्व व 
अनन्तानुबंधो का तो क्षय हो ही गया है, इसकारण उसकी पर्याय में इतना 
विकार - राग तो है ही नहीं । चारित्रमोह के उदय में उसकी जितनी- 
जैसी पर्याय की योग्यता है, उसी प्रमाण में जुड़ान होता है; किन्तु जो 
किचित्‌ राग होता है, वह उसका भी स्वामी या कर्त्ता नहीं होता । 
“व्यवहार जाता हुझा प्रयोजनवान है” - ऐसा जो १२वीं गाथा में कहः है, 
तदनुसार धर्मी राग को मात्र जानता ही है। वस्तुतः ज्ञानी राग का 
स्वामी नही है, किन्तु वह अपना निर्मल पर्याय का स्वामी है। पात्मा में 
स्व-स्वामित्व का एक गुण है, जिसके कारण शुद्ध द्रव्य, शुद्ध गुणा व निर्मल 
शुद्ध पर्याय धर्मी के स्व॒ है तथा आ्रात्मा उनका स्वामी है। आ्रात्मा राग का 
स्वामी नहीं है। समयसार परिशिष्ट में शक्तियों के वर्णन में द्रव्य-गुण व 
पर्याय तीनों ही निर्मल लिये हैं । गुणों को धारण करनेवाला गुणी आत्मा 
के आश्रय होनेपर गुण का जो निर्मल परिणाम होता है, आत्मा उसका 
स्वामी है, राग का नहीं । 

सम्यग्दृष्टि ज्ञानी जीव चारित्रमोह के उदय में स्थिरतारूप से 
जुड़ता है, परन्तु वह श्रस्थिरतारूप जुड़ान वास्तव में देखा जाय तो जुड़ान 
ही नहीं है, क्योंकि एक तो वह अनन्त ससार का कारण नहीं है, दूसरे - 
अल्पकाल में नाश होनेवाला है तथा ज्ञानी की दृष्टि ही उसपर नहीं है, 
अ्रतः उसकी यहाँ बन्ध के रूप में ग्रितती ही नहीं की गई है । यहाँ तो 
केवल मिथ्यात्वसहित राग्र-है ष को ही ग्राज़्व व बंध ग्रिना है । इसलिए 
सम्यग्दुष्टि को राग-द्व प-मोह का श्रभाव कहा गया है । 

जबतक कम का स्वामीपना रखकर जोव कर्म के उदय में परिणमता 
है, तबतक हो जीव कर्म का कर्त्ता है। देखो, यहाँ कहते हैं कि दया, दान, 
ब्रत, तप श्रादि के परिणाम अपने स्वकाल में ज्ञानी को भी श्राते हैं, परन्तु 
ज्ञानी के उसका स्वामित्व नहीं है, जबकि अज्ञानी शुभराग का स्वामी 
बनकर परिणमता हुश्ना उसका कर्त्ता बनता है । भाई ! चरणानुयोग का 
जितना व्यवहाररूप आचरण है, उसका कर्त्ता वतकर परिणमना ही 
श्रज्ञान है। शुभपरिणाम की क्रिया श्रज्ञान नहीं, बल्कि उसमें स्वामित्व 
और कतूं त्व की मान्यता श्ज्ञान है । हे 


३१२ | [ प्रवचन-रत्ताकर भाग ५ 


उदय का ज्ञाता-दृष्टा रहकर पर के निमित्त से मात्र अस्थिरतारूप से 
परिणमना कर्त्तापना नहीं है, यह तो ज्ञातापना ही है । धर्मी को जो पर के 
निमित्त से या पर के लक्ष्य से यत्किचित्‌ रागादिभाव होते हैं, उनका वह ज्ञाता 
ही है, कर्ता नहीं । यहाँ “पर के निभित्त से” ऐसा जो कहा, उसका श्रर्थ ऐसा 
नहीं है कि पर के कारण राग होता है, बल्कि ऐसा समभना कि जब ज्ञानी 
स्वयं अपनी तत्कालीन योग्यता से पर में जुड़ान करता है, तब राग है; 
निमित्त के कारण या पर के कारण नहीं । जड़ नयों में एक ईश्वरनय है । 
वहाँ कहा है कि आात्मद्रव्य ईश्वरनय से परतंत्रता का भोगनेवाला है, श्रर्थात्‌ 
आत्मा स्वयं पर के श्राधीन होकर परिणमता है, ऐसी इसके पर्याय की 
तत्समय की योग्यता है। पर या निमित्त किसी भी परद्रव्य को अपने 
ग्राधीन नहीं करता, किन्तु श्रजानी जीव स्वयं पर के आाधीन होता है । 


“झाधीन होता है व श्राधीन करता है” इन दोनों बातों में भारी 
भ्रन्तर है। ज्ञाता-दृष्टा स्वभाव से परिणमते हुए ज्ञानी को जो श्रस्थिरता 
का राग होता है, वह उसका ज्ञाता ही रहता है, कर्त्ता नहीं बनता । 


इस श्रपेक्षा सम्यर्दृष्टि होने के बाद चारित्रमोह के उदयरूप 
परिणमन करते हुए भी उसे ज्ञानी व श्रबन्धक कहते हैं । जबतक मिथ्यात्व 
का उदय है तथा उसमें जुड़ान करके जीव राग-द्व ष-मोहभाव से 
परिणमता है, तबतक ही उसे श्रज्ञानी व बन्धक कहा जाता है । दृष्टि व 
दृष्टि का विषय शुद्ध निर्मल है | इस श्रपेक्षा से निमेल दृष्टिवन्त ज्ञानी को 
मिथ्यांत्व व भ्रनन्तानुबधी के परिणाम नहीं होने से उस जाति का बन्धन 
नहीं है, इसकारण उसे अबन्बक कहा है । दूसरी शोर जब पर्याय का 
ज्ञान कराना हो, तब ऐसा कहते हैं कि दसवें गुणस्थान पर्येन्त जो राग 
होता है, वह स्वयं का प्रपराध है और स्वयं ही उसे करता है । वह राग 
कम के कारण नहीं होता; बल्कि वह राग, राग के स्वामित्व बिना व 
कतृ त्व बिना स्वयं से होता है । 


ग्रब कहते हैं कि ज्ञानी को जो शुद्धस्वरूप श्रतुभव में झआया है, 
उसमें लीन रहने के श्रभ्यास द्वारा ही उसे केवलज्ञान प्रगट होता है। 
केवलज्ञान प्रगट करने का यह एक हां उपाय है, ब्रत-तप-भक्ति आदि उपायों 
से केवलज्ञान की प्राप्ति सभव नहीं है। शास्त्र में जहां इन्हें मुक्ति के 
उपायों में गिनाया है, वह आ्रारोपित कथन जानता । जीव को जब शुद्धात्मा 
के अनुभव द्वारा सम्यरदर्शन प्रगठ होता है, तब वह ज्ञानी होता है और 
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इसी अनुभव के श्रभ्यास द्वारा उसे केवलज्ञान प्रगट होता है तथा जब 
केवलज्ञान प्रगट होता है, तभी वह साक्षात ज्ञानी होता है। चौथे ग्रुणस्थान 
में ज्ञानी को दृष्टि की श्रपेक्षा मिराख़व कहा है तथा केवलज्ञान होनेपर 
साक्षात्‌ ज्ञानी होता हुआ वह सर्वथा निरासत्रव हो जाता है । 


अ्रब इस अर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं :--- 
(मालिनी ) 
बविजह॒ति न हि सत्तां प्रत्यया: पुवेबद्धा: 
समयमनुसरंतो यद्यपि द्रव्यरूपा: । 
तदपि सकलरागद्ठ षसोहव्युदासा- 
ववतरति न जातु ज्ञानिन: कर्मबन्ध: ॥११५॥ 


श्लोकार्थ :--[ यद्यपि | यद्यपि [ सम्रयम्‌ श्रनुत्तरन्त:] अपने-अपने 
समय का अनुसरण करनेवाला (अ्रपने-अपने समय में उदय में भ्रानेवाले ) 
[ पूव॑ंबद्धा: | पूर्वेबद्ध ( पहले भ्रज्ञान भ्रवस्था में बँधे हुवे ) [द्रव्यरूपा: 
प्रत्यया: ] द्रव्यरूप प्रत्यय [ सत्तां ] श्रपनी सत्ता को [न हि विजह॒ति] 
नहीं छोड़ते (वे सत्ता में रहते हैं) [तदपि] तथापि [सकलरागद्व षमोह- 
व्युदासात्‌ ] सब राग-द्वं ष-मोह का श्रभाव होने से | ज्ञानिनः ] ज्ञानी के 
[ कमंबन्धः ] कर्मबन्ध [ जातु ] कदापि [ श्रवतरति न | श्रवतार नहीं 
घरता - नहीं होते । 


भावार्थ :--जश्ञानी के पहले श्रज्ञान श्रवस्था में बाँधे हुए द्रव्यात्नव 
सत्ता श्रवस्था में विद्यमान हैं श्रौर वे श्रपने उदयकाल में उदय में आते 
रहते हैं, किन्तु वे द्रव्यास्रव ज्ञानी के कर्मबन्ध के कारण नहीं होते, क्योंकि 
ज्ञानी के समस्त राग-द्वे ष-मोहभावों का श्रभाव है । यहाँ समस्त राग-द्वे ष- 
मोह का अभाव वुद्धिपूर्वक राग-ह ष-मोह की श्रपेक्षा से समभना चाहिये | 
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यह सम्यर्दुष्टि की बात है। सम्यर्दृष्टि श्र्थात्‌ जिसने अनन्त 
संसार के कारणभूत मिथ्यात्वभाव का एवं अनन्तानुबंधी राग-द्वंष का 
नाश किया है तथा त्रिकाली मुक्तस्वरूप शुद्ध चेतन्यस्वभावी भगवान 
ज्ञायक परिपूर्ण परमात्मस्वरूप निज श्रात्मा की भ्रनुभूति भश्रगठ की है, वह 
सम्यर्दृष्टि है । 
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शुद्ध समकित के स्वरूप को नहीं जाननेवाले श्रज्ञानी वाह्मय श्राचरण 
को ही संयम मानते हैं। यथार्थ संयम क्‍या वस्तु है - इसकी उन्हें खबर 
नहीं है । वस्तुत: जिसे शुद्धात्मा के अनुभवपूर्वक सम्परदर्शन प्रगट हुआ है, 
उसे जो आत्मा के स्वरूप में लीनता या रमणता होती है, उसका नाम 
संयम है । ये बाह्य त्रत, तप आदि रूप भाव सच्चा संयम नहीं है । यह तो 
वस्तुत: असंयम ही है । भगवान तो ऐसा कहते हैं कि मिथ्यादुष्टि के सभी 
ब्रत व तप बालब्रत व वालतप हैं। इस वाह्य तप-त्यागरूप क्रिया में 
अटके जीवों के अन्दर में मिथ्यात्व की जो महाशल्य विद्यमान है, सर्वेप्रथम 
वह त्यागना है - यह बात उन्हें सूभती ही नहीं है । 


“रे,भभाई ! ये सभी बाह्य क्रियाएँ तो अ्रभव्य ने भी अ्रनन्तवार की 
हैं। इन क्रियाओ्रों में भगवान आ्रात्मा नहीं है । बिना सम्यग्द्शन के कदाचित्‌ 
ग्यारह अंग भी पढ़ले, तो भी वह अज्ञानी है। जो राग की क्रियाश्रों में 
घर्मं मानता है, उसे तो मिथ्यात्व का बंध होता है तथा भगवान आत्मा तो 
सदा श्रबन्धस्वरूप है। उस अबन्धस्वभावी शआरात्मा की श्रन्तर में महिमा 
लाकर उसमें अन्तर्लीनता करना ही आझ्रात्मा का अवन्ध परिणाम है | यहाँ 
इस कलश में उसी अबन्ध परिणाम को प्राप्त सम्यर्दुष्टि ज्ञानी की 


बात है । 


इसमें झाचाये कहते हैं कि सम्यग्दशेन प्रगट होनेपर तथा मिथ्यात्व 
व अ्रनन्तानुबंधी सम्बन्धी कषाय के नाश होने पर जो शेष कमंप्रकृतियाँ 
सत्ता में विद्यमान हैं, वे यद्यपि अपनी सत्ता को छोड़ती नहीं हैं तथा 
उनका अपने-भ्रपने समय अनुसार उदय भी आश्राता रहता है, तथापि सर्वे 
राग-हं ष-मोह का अभाव होने से ज्ञानी को कदापि कमंवन्ध नहीं होता । 
ज्ञानी को दृष्टि की अपेक्षा कोई भी राग-ह ष-मोह नहीं होने से नवीन 
कर्मेबन्ध नहीं होता - यह कथन अनन्‍्त संसार का कारणभृत मिथ्यात्व व 
अनन्तानुबंधी कषाय के नाश होने की अपेक्षा से है। अस्थिरताजनित अल्प 
चारित्र सम्बन्धी दोष शो यहाँ गिना नहीं है, क्योंकि चारित्र का दोष तो 
अति अल्प दोष है। उसे गौण करके यहाँ कहते हैं कि ज्ञानी के तथा धर्मी 
के कर्मेबन्ध वहीं होता । 


| तथां कितने ही यह कहते हैं कि ज्ञानी एवं धर्मी में बहुत फेर है - 
दोनों पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। वे कहते हैं कि हम घ॒र्मी हैं, ज्ञानी नहीं; परन्तु 
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उनका यह 2९ वरावर नहीं है, क्योंकि जो ज्ञानी (आत्मज्ञानी) नहीं 
होगा, वह घर्मी कैसा ? भाई ! ज्ञानी कहो या धर्मी कहो - दोनों एक ही 
वात है। ज्ञानी धर्मी है व धर्मी ज्ञानी है। जिसे निविकल्प आत्मा का 
अनुभव है वह सम्यरदुप्टि घर्मी है, ज्ञानी है । 

देखो, सम्यर्दुष्टि भरत चक्रवर्ती को ६६ हजार रानियों का एवं 
छह खण्ड की विभूति का राग होते हुए भी यह राग चारित्र मोह का अल्प 
दोप होने से गौण किया गया है । कहा भी है-- 

“भरत जी घर में ही वेरायी' 

श्र्थात्‌ भरत चक्रवती घर में रहते हुए भो जल से भिन्न कमल की 
भाँति घर-परिवार से भिन्न-विरक्त थे। इसके विपरीत मिथ्यादृष्टि के 
मिथ्यात्व का महादोप होने से कोटिवपं के ब्रत-तप श्रादि को संसार का 
कारण कहा गया है । 

जिसने विपरीत मान्यता व उसके अनुसार होनेवाले राग-द्व प का 
नाश किया है - ऐसी श्राठवपं की बालिका भी सम्यरदृष्टि है, जानी है 
सम्यग्दर्शन होने के वाद कदाचित्‌ वह लग्न भी करे तो भी उसे मिथ्यात्व 
व अनन्तानुवन्धी राग-द्वंष नहीं है। चारित्रमोह का जो श्रल्प दोप 
है, वह मी अ्ल्पकाल में स्वत: नष्ट होनेवाला है, अतः उसे भी गौण 
करके यह कहा जाता है कि ज्ञानी के नवीन कर्म का बन्च नहीं होता । 

कलश ११८ के भावाथे पर प्रवचन 


देखो, ज्ञानी के भी श्रज्ान अवस्था में वेब हुए तथा वतंमान में 
सत्ता में विद्यमान पूर्व के जड़कर्म अपने स्व-समय में उदय में आते रहते 
हैं; परन्तु वे द्रव्यास्व उदयकाल में ज्ञानी को नवीन कर्मवन्‍्ध के कारण 
नहीं होते, क्योंकि श्रद्धा की अपेक्षा ज्ञानी के सम्पूर्ण राग-हव प-मोह का 
अभाव है । जिसे अन्तर में विराजमान सच्चिदानन्दमय भगवान आत्मा 
का अ्रवलम्वन लेने से सम्यग्दर्शन हुआ, उसे मिथ्यात्व व तदनुसार होनेवाले 
राग-द्वेप का नाश हो गया है, इसकारण उसे पूर्व द्वव्यास्रव का उदय 
नवीन कमंवन्ध का कारण नहीं होता । यहाँ जो सकल राग्र-ह प-मोह के 
ग्रभाव की बात कही है, उसका अर्थ केवल मिथ्यात्व व तदविनाभावी 
अनन्तानुवन्धी राग-द्वे प-मोह का अभाव समझना, क्योंकि संसार का मूल 
मिथ्यात्व व अनन्तानुवन्बी कपाय ही है। जिस अपेक्षा जो बात कही 
जाती है, उसे यथार्थ समझना चाहिए | जिसने मूल - जड़ का ही नाश कर 
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दिया है, उस समकिती को राग-द्व ष-मोह होते ही नहीं हैं तथा उससे 
उसे पूवे द्रव्याखरव नवीन कर्मबन्ध के कारण नहीं होते । 

भरत चक्रवर्ती छह लाख पूर्व तक चक्रवर्ती पद पर रहे । एक पूर्व में 
७० लाख ५६ हजार करोड़ वर्ष होते हैं। ऐसे छह लाख पूर्व चक्रवर्ती 
पद में रहते हुए भी उनके कर्मबन्धन नहीं होता था, क्योंकि वे समकिती थे । 

यह सुनकर किसी को फिर प्रश्न हो सकता है कि वह तो इसी भव 
में मोक्ष जानेवाले महापुरुष थे, किन्तु दूसरे सामान्य समकितियों के तो 
कर्मबन्ध होता ही होगा न ? 

उनसे कहते हैं कि भाई ! महान तो श्रात्मा है और उसे उस 
(आत्मा) का अनुभव हो गया है, श्रतः सभी ज्ञानी-समकितियों के संसार 
की मूल - जड़रूप मिथ्यात्व व अनन्तानुवंधी राग-द्व प का अभाव हो जाता 
है | जो श्रल्पराग रह जाता है, उसके कारण कर्म की स्थिति व रस भी 
श्रल्प होता है। भरत चक्रवर्ती तो मोक्षगामी थे, परन्तु श्रन्य कोई सामान्य 
धर्मी जीव जो उस भव से मोक्ष न भी जाय, तो भी समकिती को दीर्घ 
संसार के कारणभूत राग-हं ष-मोह नहीं होते । 

यहाँ जो यह कहा कि समकिती को राग-द्व प-मोह है ही नहीं, उसका 
तात्पयं यही लेना कि यहाँ अस्थिरताजनित अल्पराग को गरिना नहीं 
है - गौण कर दिया है। वस्तुत: देखा जावे तो समकिती को अ्स्थिरता- 
जनित शुभाशुभभाव होते हैं तथा तज्जनित वंघ भी होता है; परन्तु 
विशेषता यह है कि जबतक उसके अशुभभाव रहता है, तबतक उसे भविष्य 
की श्रायु का बन्ध नहीं पड़ता । जब वह शुभभाव में श्राता है, तभी भविष्य 
की आयु बंघती है। भरत चक्रवर्ती तो उसी भव में मोक्ष गये, इसकारण 
उनके भविष्य की आयु के बन्ध का प्रश्न ही नहीं था; किन्तु दूसरे बलदेव 
श्रादि चक्रवर्ती जो स्व में वेमानिक देवों में जाते हैं, उनके जबतक अ्रशुभ- 
भाव का काल है, तबतक भविष्य का आयुवंध नहीं होता । 


चौथे गुणस्थान में धर्मी को भ्रार्त व रौद्र - दोनों ध्यान होते हैं । 

बहुत शुभभाव भी आते हैं और बहुत अशुभभाव भी होते हैं । स्त्रीसेवन 

का अशुभ राग भी आता है, परन्तु उस काल में उसे भविष्य की भ्रायु का 

बन्ध नहीं होता, सम्यग्दर्शत का ऐसा कोई गजब का प्रवाह है - जोर 

5 । अ्रहो ! सम्पग्द्शन व सम्यरज्ञान की कोई श्रचिन्त्य-अलौकिक महिमा 
। । 
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कोई बाह्य में राज्य, व्यापार-घंघा भ्रथवा कुटुम्ब-परिवार का परि- 
त्याग कर देवे और ब्नतादि पाले तो लोगों को उसकी बहुत महिमा झ्राती 
है, परन्तु उससे क्या ? उसमें तो यदि कपाय मंद रही तो पृण्यभाव है, 
किन्तु मिथ्यात्व तो उदय में पड़ा हो है न ? और जहाँ मिथ्यात्व का भी 
त्याग नहीं हुआ, वहाँ किसी का भी त्याग संभव नहीं है । मिथ्यात्व का 
त्याग होनेपर ही सर्व राग-ह्वं प-मोह का त्याग होता है । यहाँ कहा भी है 
कि ज्ञानी के सर्व राग-ह प-मोह का अभाव है । भाई ! श्राचायंदेव किस 
शेली से घात करते हैं, उसे यथार्थ समभना चाहिए । 


भगवान | जहाँ स्वयं त्रिकाल सच्चिदानंदस्वरूप भगवान आत्मा 
विराज रहा है, वहाँ दृष्टि करना है। स्वयं सदा परमात्मस्वरूप ही है, उसके 
पास जाना व स्थिर होना ही अपना कतंव्य है तथा निमित्त, राग व पर्याय 
की ओर से पीठ फेरना है, तभी श्ात्मोपलब्धि होना सभव है। सुखी होने 
का अन्य कोई उपाय नहीं है । 


यह बात सुनकर किसी को पुनः प्रश्न हो सकता है कि समाधि- 
शतक शास्त्र में त्रत के परिणाम को छाया की उपमा दी है न ? अ्रतः 
ब्रतादि घारण करना चाहिए न ? 


उनसे कहते हैं कि भाई ! बात तो ठीक है, परन्तु ब्रत होते किसे 
हैं ? जिसको श्रन्तर के भ्रवलम्बन से भ्रात्मज्ञान उदित हुश्ना है, उसे ही ब्रत 
होते हैं। वहाँ समाधिशतक में ज्ञानी की श्रपेक्षा ही वह कथन है । बिना 
प्रात्मज्ञान के ब्रत का परिणाम छाया नहीं है। जिसे श्रात्मा के अनुभव 
सहित सम्यग्दर्शन हुआ है, उस समकिती को श्रव्नत के भ्रशुभभाव में रहना 
घूप है। जब वह श्रन्नत के भ्रशुभभाव से ब्रत के शुभभाव में आता है, तब 
बह ब्रत का परिणाम छाया के समान है। जब समकिती के भन्दर में 
वीतरागी शान्ति बढ़ जाती है, वराग का परिणाम दृढ़ हो जाता है; तब 
उसके साथ ब्रत के विकल्‍प भाते हैं । 


झ्रव यहाँ भौर भी विशेष स्पष्टीकरण करते हैं कि ज्ञानी को जो 
सर्व राग-द्वे प-मोह का भ्रभाव कहा है, वह वुद्धिपुर्वंक या रुचिपूर्वक राग- 
हैं प-मोह की श्रपेक्षा समझना । पण्डित राजमलजी ने “बुद्धिपृर्वक” का 
दूसरा श्र्थ यह किया है कि जो जानने में आवे, वह बुद्धिपूर्वक है तथा जो 
ज्ञान में न आावे, वह श्रवुद्धिपुर्वंक है; परन्तु यहाँ यह बात नहीं है । यहाँ तो 
यह कहा है कि अ्रभिप्राय में ज्ञानी को सर्व राग-ह ष-मोह का भ्रभाव है। 
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लोग पूछते हैं कि राग कैँपते टले ? उनसे कहते हैं कि हे भाई ! 
आत्मा स्वयं चिदानंदस्वरूप परमात्मा है, उसे स्पर्श करते हुए अर्थात्‌ 
एकाग्र होकर परिणमन करते हुए राय का नाश हो जाता है। इसके 
सिवाय राग के नाश का दूसरा कोई उपाय नहीं है । 


अरे ! सांसारिक कार्यो के आगे इसे इस तत्त्व को समभने की 
फुरसत ही कहाँ है ? घर में स्वयं के पुृत्र-पुत्रियाँ न होंगी तो दूसरे के 
पुत्र-पुत्रियों को गोंद लेगा, किन्तु संसार के काम तो करेगा ही । इन संसारी 
प्राणियों की कसी मति मारी गई है ? यदि यही पैसा धर्मकार्य में ख्चे 
करे तो शुभभाव हो तथा अ्रपत्ती दैनिक चर्चा से बचे समय को नई-नई 
कमाई में लगाने के बजाय स्वाध्याय-मनन-चिन्तन में लगावे तो आत्म- 
कल्याण भी हो जावे; परन्तु मोह की महिमा कोई गजब की है। गोद 
लेकर वंश वढ़ाना चाहता है। अरे भाई ! किसका वंश ? क्‍या जड़ देह के 
वंश को वढ़ाना है ? कैसी विडम्वबना हैं? भाई ! इस देह के वंश को 
बढ़ाने की रुचि भ्रनन्‍्त जन्म-मरणा के दुःख में डालनेवाली है। इन सब 
उलभनों को छोड़कर शास्त्र क्या कहते हैं - इसका श्रवण करने का, मनन 
व चिन्तन करने का समय निकालना चाहिए । 


झव इसी अर्थ को दृढ़ करनेवाली भ्रागामी दो गाथाओं का सूचक 
इलोक कहते हैं :-- 
( अनुष्दुम ) 
रागद् घविमोहानां ज्ञानिनों यदसंभव:। 
तत एव न वंधोध्स्य ते हि बंधस्प कारणखम्‌ ॥११६॥। 


इलोकार्थ :--[ यत्‌ | क्योंकि [ ज्ञानिनः रागह षविमोहानां प्रसंभव: ] 
ज्ञानियों के राग-हं ष-मोह असम्भव है, [ तत: एवं ] इसलिये [ भ्रस्य 
बन्ध: न | उत्तके वन्‍्ध नहीं है; [हि] कारण कि [ते वन्धस्य कारणम्‌ ] वे 
(राग-ढ प-मोह ) हीं बच्चन के कारण हैं । 


कलश ९१६ पर प्रदचन 


देखो, यहाँ आचाये कहते हैं कि चतुर्थ ग्रुगस्थान में सम्किती को 
राय-ह प-मोह अर्थात्‌ दुःख नहीं है । वास्तव में तो यहाँ मिथ्यात्व का नाश 
हुआ है, इसकारख तत्संबंधी राग-ढं प-मोह नहीं है - ऐसा कहा है । इससे 
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कोई ऐसा न समभ ले कि सर्वेथा राग-द्वेप या दुःख नहीं रहा; बल्कि 
मिथ्यात्व के श्रभाव से अनन्त दुःख व अ्रनन्‍्त संसार का अभ्रभाव हुआ है, 
अल्प संसार व अ्रल्प दुःख रहा है । वैसे देखा जावे तो सच्चे भावलिंगी 
संतों को छट्ठ -सातवें गुणस्थान में जहाँ श्रात्मज्ञानसहित प्रचुर स्वसंवेदन 
है, वहाँ भी किंचित्‌ राग, अशुद्धता व दुःख है। यहाँ इस कलश में तो 
बुद्धिपूर्वक श्रर्थात्‌ रुचिपूवंक होनेवाले श्रास्नव की अपेक्षा कथन है । 

ढाईद्वीप के बाहर स्वयंभूरमण समुद्र में अ्रसंख्य तिर्यच सम किती पंचम 
गुणस्थानवर्ती हैं । श्रविरत सम्यर्दृष्टि तिर्यच भी अ्रसख्य हैं | वे सब ज्ञानी 
हैं, इसकारण उन सबको यहाँ जिस श्रपेक्षा से राग-ह प-मोह का व बच 
का श्रभाव कहा जाता है, उस अपेक्षा से स्पष्ट समझना चाहिये । 


ज्ञानी के राय-द्व ष-मोह नहीं है, इसकारण उसके बंध नहीं है । इस 
कथन से कोई ऐसा नहीं समझ ले कि ज्ञानी करोड़ों पूर्व तक बड़े भारी 
राजपाट में तथा हजारों स्त्रियों के साथ भोग-विलास में रहता है, तथापि 
उसे बन्ध नहीं है । उसके श्रल्प-अस्थिरता का जितना राग है, उतना बन्ध 
भी है। “सम्यग्दुष्टि के भोग निजरा के हेतु हैं” - ऐसा मानना भी ठीक 
नहीं है, क्योंकि उसे सर्वथा वन्ध का श्रभाव नहीं है। सर्वेथा निर्जरा हो 
जाती हो - ऐसा नहीं है, बल्कि उसे मिथ्यात्व व अनन्तानुबधी कषाय 
नहीं है तथा उसे संसार का कारणभूत बन्ध का भ्रभाव होने से निर्जरा 
है - ऐसा कहा गया है । दृष्टिपूर्वक स्वभाव की रुचि में राग का श्रभिप्राय 
छूट जाता है । इसकारण दृष्टि की महिमा दिखाने के लिये ज्ञानी के भोग 
निर्जररा के कारण हैं - ऐसा आगम में कहा गया है । उसी श्रागम में यह भी 
कहा है कि पंचमहातन्रत के शुभ परिणाम बंध के कारण हैं। एक ओर 
महात्रत के परिणाम को बन्ध का कारण और दूसरी ओर भोग के भाव 
को निर्जंरा का कारण कहा है, उसकी श्रपेक्षा को नहीं जानेगा तो शास्त्रों 
का मर्म कभी समभ में नहीं आरा सकता । 

नि्जरा श्रधिकार में एक और नई बात शभ्राती है कि - हे समकिती ! 
तू परद्रव्य को मत भोग ! श्रव श्राप स्वयं सोचिये कि जहाँ आत्मा परद्रव्य 
को भोग ही नहीं सकता तो फिर तू इसको मत भोग - इसका कया श्रर्थ 
हो सकता है ? 

भाई ! वहाँ परद्रव्य के कारण जो अपराध होता है, उसे छोड़ने 
की बात है। 'परद्रव्य के कारण तुभो हानि होती है! - इस मिथ्या 
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मान्यता को छोड़ दे। तुझे तेरे अपराध से बन्ध है, यह वहाँ सिद्ध 
किया है । 

ज्ञानी को किचित्‌ राग होता है, परन्तु वह तो श्रस्थिरता का दोष 
है तथा वह स्वरूप के उग्र अवलम्बन से क्रमशः छूट जाता है। दश्शेनपाहु 
में कहा भी है - “सिज्भन्ति चरिय भट्टा, दंसण भट्टा ण सिज्मंति” तात्पर्य 
यह है कि जो ब्रत, तप आरादि पुण्यभाव से धर्म होता मानता है, वह आत्मा 
दर्शन से भ्रष्ट है, उसे मोक्ष नहीं होता; क्योंकि जो देन से भ्रष्ट है, 
वह ज्ञान व चारित्र से भी भ्रष्ट है। मिथ्यादुष्टि को श्रात्मा की रुचि, 
ज्ञान व चारित्र में से एक भी नहीं होता । समकिती यद्यपि चारित्र से रहित 
है, तथापि उसे सम्यग्दर्शन है। वर्तमान पुरुषार्थ की कमी के कारण 
उसमें अस्थिरता का दोप है, किन्तु वह उसे हेयपने जानता है। तथा 
अन्तर के उग्रपुरुषार्थ द्वारा क्रम-क्रम से उस कमजोरीजनित दोष को दूर 
करने में सतत प्रयत्तशील रहता है तथा अझल्पकाल में नष्ट कर देता है । 


भाई ! व्यवहार ब्रत-तप-भक्ति-पूजा के परिणाम शुभभाव हैं, भ्रतः 
आत्मा के दोष हैं। समयसार में भी आत्म-भ्रालोचन के प्रकरण में जहाँ 
शुभभाव का उल्लेख है, वहाँ उसे वर्तमान पर्याय का दोप कहा है | इसी 
कारण तो आत्मा के माध्यम से उसकी श्रालोचना करते हैं । 


भाई ! भगवान केवली परमात्मा का मार्ग वीतरागता का मार्ग 
है श्रौर वह वीतराग पर्याय से उत्पन्न होता है । राग की पर्याय से वीतराग 
मार्ग कभी भी उत्पन्न नहीं होता। चौथे गुणस्थात में सम्यग्दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र का जो अंश है, वह वीतराग पर्याय है। वह वीतराग पर्याय राग 
के आश्रय से उत्पन्न नहीं होती, किन्तु श्रपने चिकाली वीतरागी स्वभाव के 
ग्राश्नय से उत्पन्न होती है । 


जिसके उपदेश में ऐसा कथन झाता है कि व्रत तप आदि शुभभाव 
करते-करते कल्याण हो जाएगा, उसकी तो दृष्टि ही मिथ्या है। जिसका 
श्रद्धाव ही विपरीत है, उसके व्रत व तप सच्चे कैसे हो सकते हैं ? अज्ञानी 
की तो बात-बात में फेर होता है। 

यहाँ तो यंह कहते हैं कि भानी के नवीन बन्ध नहीं है, क्योंकि जो 
राग-हू ष व मोह वन्ध के कारण हैं, ज्ञानी के संभव नहीं हैं । 
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पुद्गलकर्महेतुत्वस्य रागादिहेतुत्वात्‌ । ततो हेतुहेत्वभावे हेतुमदभावस्थ 
प्रसिद्धत्वात्‌ ज्ञानिनों नास्ति बंध: । 





ठीका :--सम्यरदुष्टि के राग-ह ष-मोह नहीं हैं, क्योंकि सम्यर्दुष्टित्व 
की श्रन्यथा श्रनुपपत्ति है (श्रर्थात्‌ राग-ढव ष-मोह के भ्रभाव के बिना सम्यक्‌- 
दृष्टित्व नहीं हो सकता) । राग-द्व ष-मोह के अ्रभाव में उसे (सम्यर्दुष्टि 
को) द्रव्यप्रत्यय पुदूगलक़र्म का (श्रर्थात्‌ पुदूगलकर्म के बन्धन का ) हेतुत्व 
घारण नहीं करते; क्‍योंकि द्रव्यप्रत्ययों के पुद्गलकर्म के हेतुत्व के हेतु के 
अभाव में हेतुमान्‌ का (अश्र्थात्‌ कारंण का जो कारण है, उसके अभाव में 
कार्य का) अ्रभाव प्रसिद्ध है, इसलिये ज्ञानी के वन्ध नहीं है । 


भावार्थ :--यहाँ, राग-द्व ष-मोह के भ्रभाव के बिना सम्यरदृष्टित्व 
नहीं हो सकता, ऐसा अविनाभावी नियम बताया है, सो यहाँ मिथ्यात्व- 
सम्बन्धी रागादि का अभाव समभना चाहिये। यहाँ मिथ्यात्वसम्बन्धी 
रागादि को ही राग़ादि माना गया है। सम्यरदृष्टि होने के बाद जो कुछ ' 
चारित्रमोहसम्बन्धी राग रह जाता है, उसे यहाँ नहीं लिया है; वह गौण 
है । इसप्रकार सम्यरदृष्टि के भावास्रव को अर्थात्‌ राग-द्वे ष-मोह का श्रभाव 
है । द्रव्यास्रवों को बन्ध का हेतु होने में हेतुभूत जो राग्र-द्व ष-मोह हैं, 
उनका सम्यररृष्टि के श्रभाव होने से द्रव्यास्रव बन्ध के हेतु नहीं होते और 
द्रव्याखव बन्ध के हेतु नहीं होते, इसलिये सम्यग्दष्टि के - ज्ञानी के बन्ध 
नहीं होता । 


सम्यर्दष्टि को ज्ञानी कहा जाता है, वह योग्य ही है । 'ज्ञानी' शब्द 
मुख्यतया तीन अपेक्षात्रों को लेकर प्रयुक्त होता है :--(१) प्रथम तो, 
ज़िसे ज्ञान हो वह ज्ञानी कहलाता है; इसप्रकार सामान्य ज्ञान को अपेक्षा 
से सभी जीव ज्ञानी हैं। (२) यदि सम्यस्ज्ञान और मिथ्याज्ञान की अ्रपेक्षा 
से विचार किया जाये तो सम्बग्दृष्टि को सम्यण्ज्ञान होता है, इसलिए उस 
श्रपेक्षा से वह ज्ञानी है, और सिश्यादुष्टि अज्ञानी है। (३) सम्पूर्ण ज्ञान 
ओऔर अपूर्ण ज्ञात् की अपेक्षा से विचार किया जाये तो केवली भगवान 
ज्ञानी हैं ओर छद्मस्थ श्ज्ञानी हैं, क्योंकि सिद्धान्त में पाँच भावों का कथन 
करने पर बारहंवें गुशस्थान तक अज्ञानभाव कहा है | -इस़प्रकार भ्रनेकान्त 
से अपेक्षा के द्वारा विधि-निषेध निर्बाधरूप से सिद्ध होता है; सर्वथा एकान्त 

स्से कुछ भी सिद्ध नहीं होता । 
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गाथा १७७-१७८ एवं उसकी टोका पर प्रवचन 

ये दो गाथायें पूर्वोक्त गाथाप्रों के अ्रभिष्राय को दृढ़ करने के लिए 
ही कही गई हैं । पूर्व गाथाओं में यह कहा था कि जो राग-द्वेष-मोह करते 
हैं भ्रववा जिनके वर्तमान में श्रज्मानतावश राग-द्वे ष-मोहरूप भावास्रव हैं, 
उनके ही पूर्वबद्ध द्वव्यकर्म का उदय नवीन कर्मबन्ध का कारण होता है 
तथा सम्यररष्टि जीवों को मोह-राग-द्वे षरूप भावास्रव नहीं है; भरत: उनको 
पूर्वबद्ध द्रव्यकर्म का उदय अर्थात्‌ द्रव्याल्व नवीन कर्मबन्ध का कारण 
नहीं है । 

यही वात इन १७७ व १७८ गाथाओं में कहकर पूर्वोक्त बात का 
समर्थन किया गया है । यहाँ कहते हैं कि - “सम्यरइष्टि को राग-द्व ष-मोह 
नहीं है, क्योंकि सम्यग्इष्टिपने की अन्यथा अनुपपत्ति है ।” जिसने अपने को 
रागादि से भिन्न जानकर उनसे भेदज्ञान प्रगट कर लिया है तथा सच्चिदा- 
ननन्‍्दमय भगवान आत्मा का अनुभव कर लिया है, उस सम्यरइष्टि को राग- 
हू प-मोह नहीं है। जिसे रागादि के कत्तु त्व का अ्रभिप्राय नहीं है श्र 
“शुद्धचेतन्य के श्राश्नय से प्रगट हुई वीतराग-पर्याय ही धर्मरूप है” - ऐसी 
जिसकी मान्यता है, वह सम्यर्दष्टि है | सम्यग्दष्टि के उपदेश में शुभराग से 
शुद्धता प्रगट होने की बात नहीं आती । श्रह्म ! निर्मल विज्ञानघनस्वरूप 
भगवान आत्मा को रागादि से भिन्न अनुभव करना ही सम्यग्दशन है और 
यहीं से मोक्षमार्ग का शुभारंभ होता है । 

यहाँ यह सब कथन मिथ्यात्व व अनन्तानुबंधी कषाय की श्रपेक्षा से 
समभना चाहिये। सम्यरृष्टि को रागादि नहीं हैं, इसका श्रर्थ इतना ही है 
कि उसके श्रनन्तानुवंधी राग-हव ष-मोह नहीं है । जो भ्रनन्‍्त संसार का कारण 
है - उस मिथ्यात्व व राग-द्वेष को ही यहाँ आज्रव कहा है। वह आखव 
सम्यग्दष्टि के नहीं है। इस कथन को सुनकर या पढ़कर कोई श्रपनी 
स्वच्छुन्द्ता का बचाव करे कि हममें जितनी अश्रस्थिरता है, उतना राग 
होता है, इससे हमें क्या ? तो उसकी यह बात चलने जंसी नहीं है । ऐसा 
बचाव करनेवाला वास्तव में सम्यग्दष्टि ही नहीं है। सम्यग्दष्टि को जो 
किचित्‌ श्रस्थिरता है, वह चारित्र का दोष है तथा उसका उसे अल्प बन्ध 
भी है | ठेठ दसवें गुणस्थान तक जहाँ श्रबुद्धिपूवंक राग है, वहाँ भी मोह 
व आयुकर्म के सिवाय छः कर्मो का बन्धन पड़ता है । समकितो को जहाँ- 
तक शुभराग है, वहाँतक यह दोष है; परन्तु यह मिथ्यात्व व अनन्तानुबंधी 
राग-हू ष जेसा महादोष नहीं है । 
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अरे ! जगत में अज्ञानी जीव ऐसा मानते हैं कि शास्त्र पढ़ने से, 
भगवान की प्रतिमा के दर्शन करने से, भगवान की भक्ति करने से सम्यक्‌- 
दर्शन हो जावेगा तथा शुभराग करते-करते सम्यग्दशशंन प्रगट हो जाएगा । 
परस्पर आचाय॑त्व भी ऐसा ही करते हैं श्रर्थात्‌ परस्पर में एक-दूसरे को 
ऐसा ही समभाते हैं । वे यह भी कहते हैं कि वर्तमान में पंचमकाल है, इसमें 
बस यही करने की योग्यता रह गई है, अतः यही करने योग्य है । 


उनसे यहाँ श्राचार्ये स्पष्ट कहते हैं कि जो राग से भेदज्ञान करके 
आत्मानुभव करता है, उसे सम्यग्दशेव होता है तथा समकिती को राग- 
हं ष-मोह का अभिप्राय नहीं रहता है। भाई ! परमार्थ का यही एक 
रास्ता है। पंचमकाल में राग से घर्मं होता हो व चौथे काल में भेदज्ञान से 
एवं वीतरागता से धर्म होता हो - ऐसा नहीं है। भाई ! निमंलानंद का 
नाथ शुद्ध चेतन्‍्यमय भगवान श्रात्मा स्व अन्दर में सदा राग से भिन्न ही 
पड़ा है, अज्ञानी को उसकी खबर नहीं है। एकबार अन्दर फरांककर इसकी 
श्रद्धा तो कर ! इससे तुझे ्रवश्य लाभ होगा, सम्यग्दर्शत हो जायगा । 


आाचाये ऐसी करुणा करके समभाते हैं, तथापि अज्ञानी को समभने 
की फुरसत ही कहाँ है ? विचारा सारा दिन चौवीसों घटे सांसारिक कार्यो 
में - व्यापार-घंघा में तथा स्त्री बच्चों के संभालने में लगा रहता है । 
पाप में ही सारा समय व्यतीत हो रहा है। घर्मं तो बहुत दूर की बात है, 
पुण्य का भी ठिकाना नहीं है। जो पुरा समय पाप ही पाप उत्पन्न करता 
हो, उसकी घमम में बुद्धि कसे हो ? 


श्रात्मा का व्यापार तो रागरहित होना है। जिसे मोक्षमार्ग में 

गमन करना हो, उस मोक्षार्थी को तो केवलजान उत्पन्न करनेवाली भेद- 
ज्ञान ज्योति प्रगट करना चाहिये। जिससे भिन्न होना हो, क्या उस राग 

को रखकर भेदज्ञान हो सकता है? नहीं हो सकता । वीतराग की वाणी 

में तो राग से भिन्‍न होकर - भेदज्ञान करके वीतराग दशा प्रयट करने की 
वात है | बापू ! जन्म-मरण का श्रन्त लाना हो तो यही एक करने योग्य 
कार्य है । बाकी तो सभी जाति का पुण्य भी अ्रनंतबार किया है और उसके 
फल में स्वर्ग भी श्रनेकवार गया है। भगवान के समवशरण में भी श्रन॑त- 
बार गया और वहाँ यह भेदज्ञान की बात भी अनेक बार सुनी, परन्तु राग 

' >से भिन्‍न पड़ने की बात उसे आजतक रुचि नहीं, इसीकारण तो कहा है 
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कि जो केवली के समक्ष भी कोरा रह गया। द्रव्यसंयम से नवग्रंवेयक 


तक जाकर श्रात्मा के भाव विना वहाँ से मनुष्य होकर पशुपर्याय में जाकर 
जीव नरक निगोद में चला जाता है । 


कुन्दकुन्दाचार्य के शास्त्र पढ़ने का अर्थ है सीधी साक्षात्‌ सीमंघर 
भगवान की वाणी का लाभ तथा उस महान दिगम्वर संत ने भगवान से 
भुनकर एवं उसे अ्रपने जीवन में उतारकर अपने निज वेभव से वह बात 
कही है। समयसार गाथा ४ में वे कहते हैं कि परमगुरु सर्वज्ञदेव श्रर्थात्‌ 
भगवान महावीर आदि सर्वज्ञदेव से प्रारम्भ करके हमारे गुरुपयेन्त सभी 
निर्मल विज्ञानघन स्वभाव में मग्न थे | देखो, यह नहीं कहा कि वे महात्रत 
पालते थे अथवा नग्न दिगम्वर थे, वल्कि यह कहा कि वे स्वभाव में मस्त 
रहते थे । केवली सबको जानते हैं, ऐसा भी वहाँ नहीं कहा, बल्कि यह 
कहा कि वे सव अपने निर्मेल विभानघन स्वभाव में मग्न थे। अ्रहो ! क्या 
शैली है ? तथा वहीं यह भी कहा है कि उन्होंने हम पामरोंपर कृपा करके 
शुद्धात्मतत्त्व का उपदेश दिया । 


आा० कुन्दकुन्ददेव ने श्रपने समयसार गाथा ५ में यह नहीं कहा कि 
जो भगवान ने कहा है तथा मैने सुना है, मैं उसे ही कहूँगा; वल्कि यह कहा 
कि मैं श्रपने निज वैभव से कहूँगा और तुम अपने निज वेभव से उसे ग्रहण 
करना | श्रहा ! यह तो शैली ही कोई जुदी है! इसमें तो अन्तर 
निमग्नतापूर्वक स्वानुभव की ही प्रधानता है। स्वानुभव बिना भ्रजातनी ने 
भगवान की वाणी साक्षात्‌ भगवान के पास से भी सुनी हो तो भी भगवान 
के कथन का आशय उसके ध्यान में एवं कथन में नहीं श्राता । इसीलिए 
जानी के उपदेश को ही निमित्त कहा गया है । ऐसा प्रसंग श्राप्त होनेपर 
मुमुक्षु जीवों को सर्वप्रथम स्वानुभव सहित सम्यग्दर्शन प्रगट करना योग्य 
है । जीवन में एक यही मुख्य कार्य है। मोक्षमार्गंश्रकाशक में भी कहा हैं 
कि अज्ञानी का उपदेश सम्यग्दर्शन प्राप्त होने में निमित्त नहीं होता, 
क्योंकि उसके उपदेश में कारणविपरीतता, भेदाभेदविपरीतता एवं स्वरूप- 
विपरीतता आये विना नहीं रहती । भले ही वह जिनवाणी की बात क्‍यों 
न कहता हो, किन्तु उसका भुकाव बहिमूं खी होता है ।_ इसीका रण तो 
श्राचार्यदेव ने कहा है कि मैं अपने निज वेभव से कहता हूं झौर तू अपने 
निजवैभव से भ्र्थात्‌ स्वानुभव से प्रमाण करना । श्रौता व वक्ता दोनों में 
स्वानुभव को. झ्यता है । 
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देखो, यहाँ क्या कहा है कि सम्यर्दृष्टि के राग-द्व ष-मोह के शभ्रभाव 
बना सम्यग्डष्टिपना संभव नहीं है। सम्यग्डष्टि के राग-ह ष-मोह नहीं 
है - इसका अर्थ केवल इतना है कि अ्नन्तानुवंधी राय-द्वे ष का तो सवंधा 
ग्रभाव ही है । शेष जो किचित्‌ चारित्रमोह सम्बन्धी राग्र है, उसका उन्हें 
स्वामित्व नहीं हैं। सम्यग्दष्टि ने तो रागरहित सम्पूर्ण आत्मा पर्याय में 
प्रसिद्ध कर लिया है। क्षरिक कृत्रिम अवस्था से अपना सहज त्रिकाली 
चेतन्यतत्त्व भिन्न है - ऐसा उसके परिचय में और वेदन में श्रा गया है । 
सम्यर्डष्टि ने यह नहीं सुना कि राग से लाभ होता है तथा मिथ्याइष्टि ने 
आ्राजतक यह नहीं सुना - जाना कि पर से आत्मा भिन्न है । 


जहाँ राग-हद्व ष-मोह नहीं होता, वहाँ सम्यग्दर्शन की उत्पत्ति होती है 
अर्थात्‌ जहाँ मिथ्यात्वरूप मोह व श्रनन्तानुवंधी राग-ह्वं ष नहीं होते, वहीं 
सम्यग्दष्टिपना संभव है। सम्यग्दष्टि को राग-ह ष-मोह नहीं है - इसका 
श्र्थ यह है कि सम्यग्डष्टि को जो किचित्‌ रागादि हैं, उनका भी उसके 
स्वामित्व नहीं है । उसने तो रागरहित सम्पूर्ण भगवान आत्मा को पर्याय 
में प्रसिद्ध कर लिया है। श्रनन्तानबंधी सम्बन्धी रागादि तो हैं ही नहीं 
तथा क्षणिक कृत्रिम अभ्रवस्था से श्रपना सहज त्रिकाली चंतन्यतत्त्व भिन्न है - 
ऐसा उसके परिचय में व वेदन में श्रा गया है। तथा मिथ्यादष्टि को राग 
के स्वामित्व का ही अ्रनादि से परिचय है, क्योंकि उसी का उसे निरन्तर 
बेदन है । 


अ्रब कहते हैं कि जब जीव स्वयं राग-ह् ष-मोह भाव से परिणमता 
है, तव जड़कर्म का उदय नवीन बन्ध का कारण होता है; किन्तु ज्ञानी के 
तो राग-ह ष-मोह भाव हैं ही नहीं, अ्रत: उसको पूर्व के द्रव्यकर्म का उदय 
नवीन कमेबन्ध का हेतु नहीं वनता । यद्यपि नवीन बन्ध के हेतु का निमित्त 
द्रव्यकर्म का उदय ज्ञानी के भी विद्यमान है, किन्तु जब ज्ञानी जीव द्रव्यकर्म 
के उदय में अपने योग-उपयोग को जोड़कर रागादि करे, तभी तो वे द्रव्य- 
कर्म नवीन कर्मबन्ध में हेतु बन सकते हैं और ज्ञानी के वह राग-द्व ष-मोह 
है नहीं, अतः वह अ्रबंध ही है । 


अस्थिरताजनित जो बंध होता है, उसकी यहाँ ग्रिचतो नहीं है; 
क्योंकि यह दर्शनमोह व अनन्तानुवंधी राग-ह ष की बात है। जो चारित्र- 
मोहजनित अल्प राग है, उससे अल्प बन्ध होता है, जो अ्रल्प काल में ही 
स्थिरता प्राप्त होने पर स्वत: क्षीण हो जाता है। अतः अनन्त संसार के 
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भ्रभाव की श्रपेक्षा ज्ञानी के दर्शनमोहजन्य राग-द्वे प-मोह का श्रभाव होने 
से उसके भ्रनन्त संसार का कारणभूत नवीन कर्मबन्ध नहों होता । 


भाई ! संसार के इस भ्रमजाल से छुटकर यह तत्त्व सुनने-समभने 
एवं परिचय करने का अवसर निकालना चाहिये। लौकिक में कदाचित्‌ 
पृण्योदेय से बाहर की सब सुविधायें प्राप्त हो गई हों तो इसमें खुश होने 
की जरूरत नहीं है। भाई ! यह सब तो घूल का ढेर है । तथा सत्री-पुत्नादि 
भी अपने कहाँ हैं ? अरे ! पर को अपना मानना ही महामूखंता है, क्योंकि 
श्रात्मा तो परद्रव्य का स्पर्श भी नहीं करता । अ्रमूतिक आत्मा मूर्तिक 
पुद्गल पिण्ड को कंसे छुवे ? फिर भी जो इन्हें प्रपतनी मानता है, उसकी 
वह मान्यता मिथ्यात्वभाव है | इस मिथ्यात्वभाव के गर्भ में श्रनन्‍्त जन्म- 
मरण के दुःख पड़े हैं । 


भरे भाई ! यह स्त्री-पुत्र, कुटुम्ब-कवीला तो तेरा है ही नहीं; किन्तु 
इसके प्रति जो तुभमें श्रासक्ति है, एकत्व-ममत्व है, वह भाव भी तेरा नहीं 
है | वात कुछ कड़क है, पर यथार्थ है। किसी वृद्ध व अस्वस्थ माँ का 
इकलौता पुत्र हो तथा अ्रच्छी खानदानी, रूपवती, सर्वेगुरासम्पन्न कन्या के 
साथ उसकी शादी का प्रसंग प्राप्त हुआ हो, तो उसकी माँ उत्साहित 
होकर खूब ऊँचे स्वर ताल से गावे, थिरक-थिरक कर नाचे भर दौड़- 
दौड़कर मेहमानों की खातिरदारी करे, उत्सव में पैसा पानी की तरह 
बहावे । यह सब देखकर यदि कोई उसका हितेषी कहे कि इसतरह तुम्हारी 
सांस बैठ जावेगी, हार्ट का दौरा आ जावेगा, तबियत खराब हो जावेगी, 
तो वह कहती है कि यह भ्रवसर क्‍या वारंबार आनेवाला है ? हमारा तो 
यही पहला व यही श्राखिरी अवसर है। उसकी इस अ्रजान व मोहजनित 
प्रवृत्ति को देखकर ज्ञानी कहते हैं कि भरे तेरा यह कसा पागलपन है ? 
पागलों के कहीं अलग गाँव थोड़े ही वसे हैं। इसी मोह-ममता का दूसरा 
नाम पागलपन है । तेरी बुद्धि कहाँ चली गई है ? तुर्भे यह क्या हो गया 
है ? यह राग-द्व प-मोह का भाव ही तुझे अ्रनन्‍्त जन्म-मरण करायेगा । 
तू श्रपने स्वभाव को देख, जो कि रागरहित चेतन्यस्वरूप है। उसकी 
प्रतीति करके, उसे दृष्टि में लेकर रागरहित हो जा ! राग-ह प-मोहरहित 
होनेपर फिर तुझे नवीन वन्ध नहीं होगा । 


न्श्छ 

नि । 
| 

बनती 
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देखो, यहाँ “राग-द्व प-मोह के अभाव विना सम्यब्दर्शन नहीं हो 
सकता” ऐसा जो सम्यर्दर्शन राग-द्व प-मोह के अभाव के साथ अविना- 
भावी नियम कहा है, वह भिथ्यात्वसम्बन्धी राग-हं प-मोह का अभाव 
समभना । इसी अपेक्षा यहाँ कहा है कि सम्यन्दुष्टि के राग-ढं प-मोह का 
अभाव है, क्योंकि उसे राग-द्व प से भिन्न निज चंतन्यस्वरूप के श्राश्रय से 
स्वावलम्ती दृष्टि प्रगट हो गई है । जहाँ सम्यग्दुप्टिपना होता है, वहाँ राग- 
ढ् प-मोह नहीं होता तथा जहाँ राग-ह्व प-मोह नहीं होता, वहीं सम्यक्‌- 
दृष्टिपना होता है - ऐसा अविनाभावी नियम है । 


जहाँ स्वभाव की रुचि नहीं हैं तथा राग की रुचि है, वहाँ मिथ्यात्व- 
सम्बन्धी राग-ह्व प-मोह ही समझना चाहिये । चारित्रमोहजनित हजनित अस्थिरता 
की वात यहाँ गौण है । जबतक पृण्य-पाप के विकल्प में अ्रपना स्वरूप 
माना है, तवतक अपना स्वरूप दृष्टि में नहीं झ्राता; किन्तु जब विकार को 
“पर” जानकर उसमें से स्वामित्व का त्याग करके निज को दृष्टि में शुद्ध 
चेतन्यस्वरूपपने ग्रहण करता है, तव उसे मिथ्यात्वसम्बन्धी राग्र-देप नहीं 


होता । 


शास्त्रों में ऐसा आ्लाता है कि छठवें गुणस्थान में जो पंचमहात्रत 
के परिणाम हैं, वे आस्रव हैं तथा दसवें गुणस्थान में भी जो अवुद्धिपूर्वक 
राग है, वह आज्रव है और उससे कर्मों का आख्रव होता है; वह चारित्रमोह 
जनित अस्थिरता की अपेक्षा कहा गया है और यहाँ दर्शनमोह की अपेक्षा 
पे कहा जा रहा है, अतः उस कथन में परस्पर कोई विरोध नहीं है; 
दोनों ही कथन अपनी-अपनी अपेक्षा यथाथर्थ हैं । 


यहाँ तो यह कहते हैं कि जिसकी अत्तीन्द्रिय ज्ञान व आवन्द के सागर 
शुद्ध चेतन्‍्यमूति भगवान झात्मा पर द॒ष्टि गई, उसके मिथ्यात्व व अनन्ता- 
नुबंची राग-दं प-मोह नहीं होते । चारित्रमोह सम्बन्धी जो किचित्‌ राग 
होता है, उसमें भी उसकी रुचि व प्रेम नहीं है, स्वामित्व नहीं है; क्योंकि 
उसे यह भान हो गया है कि राग दुःखरूप है, दुःख का कारण है, इस- 
कारण धर्मी के उस अल्प राग की यहाँ ग्रिनती ही नहीं की है । 


जो राग के एक अंश को भी अपना मानता है एवं जिसे अंशमात्र 
भी राम की रुचि है, उसके राग-द्वे प को ही राग-हढं ष गिना गया हैं । 
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जिसने अपने अनन्त-अ्नन्त शक्तियों के पुज चेतन्यमय भगवान 
आत्मा का आश्रय लेकर अनन्त संसार के कारणरूप मिथ्यात्वभाव को 
कम्पायमान कर दिया है, समूल उखाड़ फेंका है, वह वर्तमान में अपनी 
पुरुषार्थ की कमी के कारण भले लड़ाई करता हुआ अशुभराग में दिखे 
श्रथवा ६६ हजार रानियों के साथ राग-रग में मस्त दिखाई देवे; तथापि 
उसे चारित्रमोह सम्बन्धी अ्रल्प दोप है। यहाँ उस दोष को गौण करके 
बात कहो जा रही है । जिसप्रकार जिस वृक्ष को जड़ उखाड़ फेंकी हो, 
उसके पत्ते हरे भी दिखें तो उनसे क्या ? श्रब तो वे सूखने ही वाले हैं; 
उसीतरह जिसकी मिथ्यात्व की जड़ कट गई है, उसके अल्पराग की कोई 
गिनती नहीं रही, वह तो भ्रल्पकाल में समाप्त होनेवाला ही है । 


मूल पाप मिथ्यात्व है, लोगों को यह ख़बर नहीं है । भ्रतः वे कपाय 
को किचित्‌ मन्दता श्रथवा बाह्य में त्यागवृत्ति देखकर ऐसा मान लेते हैं 
कि धर्म हो गया । स्वयं को भी राग की मन्दता व व्यवहार की उज्ज्वलता 
देखकर ऐसा लगने लगता है कि अ्रव तो मैं घर्मात्मा हो गया । यदि स्थ्री, 
पुत्र, परिवार को छोड़ दे तो ऐसा मानता है कि श्रव तो मेरा संसार ही 
छूट गया; परन्तु भाई ! जबतक राग की रुचि, राम का कर्त्तापना श्रथवा 
संसार का मूल कारण मिथ्यात्वभाव जीवंत है. तबतक संसार का परि- 
अमण नहीं मिटता | राग तो आग है, श्रशान्ति है, दुःख है, राग को 
जवतक लाभदायक या कतेंव्य के रूप में स्वीकार करता रहेगा; तबतक 
0 से चाहे जंसा त्यागीसा दिखे, तथापि संसार परिभ्रमण नहीं 
मेठेगा । 


अ्रब कहते हैं कि अपना भगवान आत्मा अ्रतीन्द्रिय आनन्द का नाथ 
ज्ञानानन्दस्वभाव से सर्वाय भरपुर सच्चिदानन्द प्रभु है, उसकी जिसे दृष्टि 
हुई है, उस श्रोर जिसका भुकाव हुम्ना है, वह सम्यग्दृष्टि है। अ्रह्म ! 
सम्यग्दर्शन होनेपर उसे जिस शुद्ध चेतन्यतत्त्व की कीमत करनी थी, वह 
कीमत ( दृष्टि ) प्राप्त हो गई तथा दृष्टि में जिस राग की कीमत 
(महिमा) कम करनी थी, घटानी थी, वह घट गई । उसके बाद भले कुछ 
काल अस्थिरताजनित किचित्‌ राग रहे तो रहो, उससे आझात्सा को कुछ 
भी हानि नहीं होती । समय पाकर वह स्वतः समाप्त हो जाता है अर्थात्‌ 
ज्ञानी बुद्धिपूवंक उसे धीरे-धीरे शक्त्यनुसार घटाता जाता है, इस अपेक्षा 
“सम्यर्दृष्टि” को राग-दं ष-मोह का अ्रभाव है - ऐसा कहा जाता है 
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तथा राग-दे ष-मोह का अ्रभाव होने ,से द्रव्यास्रव अर्थात्‌ पूववबद्ध जड़कर्म 
उसे बन्ध के कारण नहीं होते । इसकारण सम्यरदृष्टि ज्ञानी के बन्ध नहीं 
होता । 


झअहो ! समयसार की एक-एक गाथा चेतन्य-चमत्कार से भरी है । 
श्रात्मा स्वयं चेतन्य-चमत्कारमय वस्तु है । श्रहा ! यह अनुपम श्रलौकिक 
चिन्तामरिरत्न है, उसपर दृष्टि डाली नहीं कि तुरन्त श्रतीन्द्रिय श्ानन्द- 
मय चंतन्यरत्न “सम्यग्दशन” प्रगठ होता है। परलच्तु श्ररे! श्रज्ञानों ने 
झनादिकाल से जहाँ नजर करनी थी, वहाँ चजर नहीं की तथा घर्म के 
नामपर पुण्य व परद्वव्य के ऊपर ही नजर की; इसीकारण श्रवतक इसका 
भ्रज्ञान नहीं मिटा । यहाँ कहते हैं कि ज्ञानी के पुण्यभाव होते हुए भी 
इसकी दृष्टि चेतन्य चिन्तामरि भगवान श्रात्मा पर है । ज्ञानी की दृष्टि 
निमित्त, राग अथवा पर्याय के ऊपर नहीं रहती । 


“दृष्टि द्रव्य में निमग्न हो जाती है” यह जो कहा जाता है, उसका 
श्रथे यह नहीं लेना कि पर्याय द्वव्य में मिल जाती है। बल्कि उसका श्रथे 
यह है कि पूर्व के जो परिणाम राग में एकाकार थे, उनका व्यय होकर 
वर्तमान परिणाम निज ज्ञायकभाव की श्रोर ढलता है । इसे ही दृष्टि का 
द्रव्य में निमगरत होना कहा जाता है । वर्तमान प्रगट पर्याय में पूर्ण द्रव्य का 
ज्ञान तथा प्रतीति भ्राती है, परन्तु वह पर्याय द्रव्य में मिल जाती है - ऐसा 
श्र नहीं है । 

भ्ब भआगे कहते हैं कि चौथे गुणस्थान में सम्यर्दृष्टि को ज्ञानी कहा 
जाता है। भले वह नरक का नारकी हो, तिर्मंच हो, मनुष्य हो अ्रथवा 
देवगति का जीव हो; जिसने भ्रनन्त-अ्रनन्त चेतन्य प्रकाश का पूर, प्रभुस्वरूप 
निज आत्मा को स्वानुभव में जाना, वह ज्ञानी है । भले ही उसे शास्त्रों का 
विशेष जाननपना न हो, पुण्य व पाप के फल से श्रधिक - जुदा चेतन्यमय 
भगवान अन्तर में जैसा है वेसा जिसने जाना है, वह ज्ञानी है । 


भ्रब इसी बात का विशेष स्पष्टीकरण करते हैं - “ज्ञानी शब्द 
मुख्य रूप से तीन श्रपैक्षा से उपयोग में आया है, (१) प्रथम तो जिसे 
ज्ञान हो, उसे ज्ञानी कहते हैं । इस सामान्यज्ञान की श्रपेक्षा से तो सर्वेजीव 
. ज्ञानी हैं, सभी प्ात्मा ज्ञानी कहलाते हैं। यहाँ सम्यक्त्व-मिथ्यात्व की 
अपेक्षा नहीं है। (२) सम्यग्ज्ञान व मिथ्याज्ञान की श्रपेक्षा से कहें तो 
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सम्यर्दब्टि ज्ञानी है एवं मिथ्याइब्टि अज्ञानी है । श्रह्म ! ग्यारह अंग व नौ 
पूर्व का ज्ञान होते हुए भी जिसके ज्ञानस्वरूप निज भगवान आत्मा का 
भान (ज्ञान) नहीं है तथा राग की रुचि व अधिकता है, वह मिथ्यादष्टि 
अज्ञानी है। जो जाननेवाले को जानता है, वह ज्ञानी है तथा जो जानने- 
वाले को न जाने वह भअज्ञानो है। अनन्त काल से आजतक जाननेवाले को 
तो नहीं जाना श्रौर दूसरी अनेक प्रकार से माथाकुट की, शास्त्र पढ़े, जगत 
को उपदेश भो दिया, किन्तु जाननेवाले को जाने विना, देखनेवाले को देखे 
बिना, तथा आनन्द के माननेवाले को माने बिना सब जीव मिथ्याइष्टि 
श्ज्ञानी ही हैं । 

(३) सम्पुर्णाज्ञान वे अपूर्ण ज्ञान की श्रपेक्षा देखें तो केवली भगवान 
जानी हैं तथा छद्मस्थ भ्रज्ञानी हैं, क्योंकि सिद्धान्त में पाँच भावों का केथन 
करते हुए बारहवें गुरास्थान तक अज्ञानभाव कहा है । 

अल्पज्ञान की अपेक्षा बारहवें गुणस्थान तक अज्ञान माना जाता है । 
मिथ्यात्वरूप अज्ञान जुदो वस्तु है तथा ज्ञान की कमो - अपुरणता जुदी 
वस्तु है । बारहवें गुरास्थान में मोह का स्वंथा अ्रभाव एवं पूर्णा ग्रकषाय- 
भाव होते हुए भी केवलज्ञानी की भाँति ज्ञानी की पूर्णता नहीं है । इस 
अपेक्षा वारहवें गुरास्थानवर्ती जीव को अ्ज्ञानी कहा गया है । 


एक ओर तो मात्र प्रात्मा के ज्ञानवाले सम्यर्इष्टि को ज्ञानी तथा 
ग्यारह अंग व नौपूर्व के घारक होते हुए भी मिथ्याइष्टि को अज्ञानी कहा; 
तथा दूसरी ओर पूर्णज्ञानी (केवलज्ञानी) को जानी व ज्ञान की अपूरणंता 
की अपेक्षा वारहवें गुणस्थानवर्ती पूर्ण वीतरागता प्राप्त करनेवाले अल्प- 
ज्ञानी को भी भ्रज्ञानों कहा है। यह सब विवक्षा की विचित्रता है। इन 
सब अपेक्षात्रों को यथार्थ समझना चाहिये । इसश्रकार अनेकान्त से विधि- 
निषेध निर्वाघपने सिद्ध होता है, सर्वथा एकान्त कुछ भी नहीं होता । 
अब, ज्ञानी को वन्च नहीं होता - यह शुद्धनाय का माहात्म्य है, 
इसलिये शुद्धनय की महिमा दर्शक काव्य कहते हैं :-- 
( वसन्ततिलका ) 
प्रध्यास्यथ.. शुद्धनयमुद्धतवोधचित्न- 
मेकाग्रयमेव!, कलयंति स्देव ये ते । 
रागादिसुक्तमनस: सततं भवंत: 
पश्यंति बंधविधुरं समयस्य सारम्‌ ॥7२०॥ 
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श्लोकार्थ :--| उद्धतबोधचिह्धम्‌ शुद्धनयम्‌ श्रध्यास्य | उद्धत ज्ञान 
(किसी के दबाये नहीं दब सकता ऐसा उन्नत ज्ञान) जिसका लक्षण है, 
ऐसे शुद्धनय में रहकर अर्थात्‌ शुद्धनय का आश्रय लेकर [ये] जो [सदा 
एवं] सदा ही [ एकाग्रयम्‌ एवं | एकाग्रता का [ कलयन्ति | अभ्यास 
करते हैं, [ते] वे [सतत] निरन्तर [ रागादिसुक्तमनसः भवनन्‍्त: ] रागादि 
से रहित चित्तवाल वत्तंते हुए, [ बन्धविधुरं समयस्य सारम्‌ ] वन्धरहित 
समय के सार का ( अपने शुद्ध श्रात्मस्वरूप को ) [पश्यान्‍्त | ' देखते हैं - 
ग्रनभव करते हैं । 


भावारथ :-यहाँ शुद्धनय के द्वारा, एकाग्रता का अभ्यास करने को 
कहा है । "मैं केवल ज्ञानस्वरूप हूँ, शुद्ध हूँ -ऐसा जो शझात्मद्रव्य का 
प्रिणमन वह शुद्धनय । ऐसे परिणमन के कारण वृत्ति ज्ञान को शोर 
उन्मुद् हातो रह आर स्थिरता बढ़ता जाये सो एकाग्रता का अभ्यास । 


शुद्धनय श्रुतज्ञान का अंश है और श्रुतज्ञान तो परोक्ष है, इसलिये 
इस अपेक्षा से शुद्धनय के द्वारा हांनवाला शुद्धस्वरूप का अनुभव भी परोक्ष 
है भ्रार वह अनुभव एकदेश शुद्ध है, इस श्रपक्षा से उसे व्यवहार से प्रत्यक्ष 
भा कहा जाता है । साक्षात्‌ शुद्धनय ता कंवलज्ञान होनेपर हांता है । 
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देखो, जो उन्नतज्ञान प्रगठ होता है, वह द्रव्य को ही महत्त्व देता है । 
जो ज्ञान को पर्याय द्रव्य स्वभाव को श्रोर भूकी है, वह ग्यारह अंग व 
नोपूवे के ज्ञान को भी नहीं गनतो । श्ञानों को डष्टि में स्व के ज्ञान से 
शून्य ज्ञान को कोई कोमत नहीं है। उद्धतज्ञान दो प्रकार का होता है - 
(१) नतिकाली ज्ञानस्वरूप वस्तु को भा उद्धतज्ञान कहते हैं तथा (२) 
त्रिकालो ज्ञानस्वरूप वस्तु को जाननेवाले शुद्धनय के परिणमन को भी 
उद्धतज्ञान कहते हैं। स्व के आ्राश्चय से प्रगट भेदश्ान स्व को हां ग्रिनता 
है । जिस ज्ञान में भगवान आत्मा जानने में नहीं भ्राता, ज्ञानी उस ज्ञान 
को ज्ञान हो नही कहते । 


लोक में जेसे उद्धत लड़के अपने-माँ-बाप को नहीं गिनते, उसीतरह 
शुद्ध त्रिकाली द्रव्य को ग्रहय करनेवाला शुद्धनय उद्धत है, श्रतः वह भी 
». किसी को नहीं गिनता । स्व को गरिननेवाला ज्ञान पर को नहीं गिनता । 
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जिसतरह त्रिकाली ज्ञान किसी से दवाया नहीं दवता, उसीतरह 
त्रिकाली ज्ञान को जाननेवाला - गिननेवाला ज्ञान भी किसी से दवाया नहीं 
दबता । ज्ञानावरणी कर्म का उदय भी ज्ञान को नही दबाता, सम्यग्ज्ञान 
की पर्याय का नाथ अन्तर में विद्यमान पुर निन्द प्रभु आत्मा है, ज्ञानी उसे 
ही महत्त्व देता है। 


अरे ! आत्मा की यह बात अज्ञानियों को नहीं रुचती । जहाँ थोड़ा- 
बहुत शास्त्रज्ञान हुआ नहों कि अज्ञानो श्रपने को दूसरों से अधिक जानकार 
समभने लगता है । लोक में भी जिसे भले ज्ञान थोड़ा हो और, बोलता 
अधिक हो तो उसे ज्ञानवान मान लिया जाता है तथा जिसे ज्ञान 
अधिक हो और बोलता कम हो तो वह दुनिया की दृष्टि में श्रज्ञानी या 
अल्पज्ञानी माना जाता हैं। लोक की दाष्ठ ही विपरीत है। उसकी 
मान्यता में ही बड़ा भारी श्रच्तर है । 


यहाँ कहते हैं कि धम। - ज्ञानी शुद्धनय का श्राश्रय करके सदा एका ग्र- 
पने का हा अभ्यास करते है । श्रात्मा के स्वरूप मे एकाग्र होना ही ज्ञानी जीव 
का प्रथम कतव्य है । प्रवचनसार म आचाय॑ अमृतचन्द्रदेव ने भी यही कहा 
है ।क हम ।वशष-वशष जानन को जरूरत नहा है । हमे तो अ्रपने स्वरूप 
मे हा ।नश्चल - एकाभ्र हाना हूं । श्रत: क्षयोपशमज्ञान से विशेष-वशेष 
जानने क आकाक्षा मत करा । 


भाई ! तू अकला ज्ञान का पुज, एवं आनन्द का घनपिण्ड है। 
अ्रह्मह् “**! सम्पुर वस्तु ज्ञानस्वरूप हो है । उस ज्ञानस्वरूप का आ्राश्रय 
करक जो सदा उसा म एकाभ्न होने का अभ्यास करते है, वे ननरनन्‍्तर राग 
से राहत चत्तवाल हांत हुए बन्धराहुत समय के सार को देखते हैं, श्रनुभव 
करत हू । 


जो स्वरूप का आश्रय करके उसी में एकाग्रता का श्रभ्यास करता 
है, उसे हां श्रपना कतेन्य मानता है, वह रागादिरहित चित्तवाला होता 
हुआ बन्चराहत समयसार स्वरूप श्रात्मा को प्राप्त करता है; तथा श्रन्तर 
म॑ परिपूण एकाग्र होनेपर पूर्ण केवलज्ञान को प्राप्त करता है । 


श्रह् | ऐसी अध्यात्म की यह सूक्ष्म बात बहुत लोगों को कठिन 
प्रतीत होती है, बुद्धिग्राह्म नहीं हो पाती, अश्रतः वे बाह्मत्रत, संयम आदि 
पालन करने में ही संतुष्ट हो जाते हैं, परन्तु भाई ! ऐसी कियाएँ तो 
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इससे श्रनन्‍्त बार की हैं । भगवान ! तूने भ्रपने अ्रन्दर रहनेवाले चैतन्य- 
भगवान की दरकार नहीं की, परवाह नहीं की । भ्रन्तर में चैतन्य हीरा 
श्रनन्त-अनन्त शक्ति व गुणों को कान्ति से चमक रहा है, उसे नहीं देखा, 
यही तेरे दुःख का मूल कारण है । 

अहा ! वह कहाँ है ? कैसा किस हालत में है ? तथा कैसे जाना 
जा सकता है ? इसप्रकार उसकी कुछ भी. खबर नहीं ली । परिणामस्वरूप 
ग्रनेक प्रकार की बाह्य क्रियायें करने के बावजूद भी तेरा संसार परिभ्रमण 
नहीं मिटा । 


प्रश्त :--तो क्‍या श्रहिसा आदि पालन क रना धर्म नहीं है ? 

उत्तर :--भाई ! अहिसा तो धर्म है, परन्तु भगवान महावीर स्वामी 
ने जिसे अहिंसा कहा है, उसकी जगत को खबर नहीं है। श्ररे भाई ! 
चेतन्यतत्त्व राग से पृथक्‌ जेसा स्वभाव से है, उसे पर्याय में वेसा ही प्रगट करने 
का नाम अ्रहिसा है। अन्तर में विद्यमान त्रिकाली वीतराग भाव को पर्याय 
में प्रगट करने का नाम अहिंसा है और यह अ्रहिसा ही घर्मं है । 


पर की दया पालने का भाव तो राग है और राग को शास्त्रों में 
हिंसा कहा गया है। श्ररे भाई ! जिस.भाव से तीर्थंकर प्रकृति बंधती है 
अ्रथवा जिस भाव से सर्वार्थसिद्धि की आयु का बंध होता. है, वह- शुभरागःहै 
शभौर राग होने से वह भी आत्मा का शअ्रपराघ है, क्‍योंकि वह श्रात्मा के 
स्वभाव का घात॑ करनेवाला भाव है। भगवान ने तो राग की अनुत्तत्ति 
तथा वीतरागता की उत्पत्ति को अभ्रहिसा कहा है। निश्चय से वही 
श्रहिसा है। ' । 

वस्तु स्वयं स्वरूप से ही अहिंसा स्वरूप श्रर्थात्‌ वीतरागस्वरूप.है । 
उसकी दृष्टि व उसी में स्थिरता होने पर , पर्याय में जो वीतरागता प्रगट 
होती है, वह श्रहिसा है। सम्यक्त्वादि रूप वीतराग परिणति ही अ्रहिसा 
है । ऐसी अहिसक परिणति अ्रहिसक स्वरूप त्रिकाली श्रात्मा में से श्राती 
है, राग में से या परनिमित्त में से -नहीं भ्राती । 


भगवान महावीर ने किसी का,भी भला या बुरा नहीं किया, उन्होंने 
तो अपने श्रात्मा के अ्रनादि अहिसक स्वभ्ाव,को [पर्याय में परिपूरां प्रगट 
किया है, इसोलिये तो ,भगवान वीतराग। अहिंसक हैं। भाई ! भगवान 
आत्मा 'का' स्वरूप ही वीतराग श्रहिसक है, उसे”पहचान कर उसके आश्रय 
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से वीतराग परिणति प्रगट करना अहिंसा है। उस काल में जितना राग 
कम हुआ, जितने अ्रंश में राग की उत्पत्ति नहीं हुई, उसे ही व्यवहार में 
राग छोड़ा कहा जाता है । 


अहिसक आत्मा की दृष्टि बिना श्रर्थात्‌ सम्यग्दर्शन के बिना जो 
ब्रत, तप भ्रादि का आचररा है, वह सब श्रज्ञानता है। व्यवहार के एकान्त 
आग्रहवालों को यह बात सुनकर दुःख होता होगा, परन्तु क्या करें ? उनके 
दुःख का कारण उनकी विपरीत मान्यता ही है। ज्ञानी का अ्रभिप्राय 
दूसरों को दुःख पहुँचाने का नहीं होता । 

भाई ! जिसतरह साहुकार खोटा सिक्का स्वयं भी नहीं लेता और 
उसे वाजार में चलने से भी रोक देता है, उसीतरह यह भी भगवान की 
पैढ़ी है, इसमें भी तत्त्व का खोटा सिक्का नहीं चल सकता । 

भाई! परिणाम को श्रन्तर में एकाग्र किये बिना वस्तु (चेतन्य 
प्रात्मा) हाथ नहीं भ्राती । जहाँ वस्तु है, परिणाम को वहाँ अ्न्तमु ख किये 
विना वस्तु का ज्ञान कैसे हो सकता है ? उसी में एकाग्र हुए विना वस्तु का 
आ्राचरण भी कंसे हो सकता है ? 


बापू ! अनन्त तीर्थंकरों ने दिव्य देशना द्वारा धर्म प्राप्त करने का 
यही उपाय बताया है तथा वीतरागी मुनिवरों ने भी उनका आड़तिया 
बनकर वही उपाय जगत को जाहिर किया है। 


भगवान की जो वाणी निकलती है, वह बिना इच्छा के स्वतः 
निकलती है, तथा छदुमस्थ मुनिवरों की जो वाणी होती है, वह विकल्प- 
पूर्वक होती है । मुनिवरों के चारित्रमोह का इतना दोष है । 


यहाँ किसी को प्रश्व हो सकता है कि राग तो हिसा है, इसके द्वारा 
ही श्राप हमें जिनवाणी समभाते हो, सो क्‍या हिंसा द्वारा श्रहिसा का 
स्वरूप समभाया जा सकता है ? तथा एक ओर तो कहते हो कि निमित्त 
से कार्य नहीं होता तथा निमित्त द्वारा ही समभझाते हो, यह सब कंसे 
संभव है ? 
समाधान :--अरे भाई छदुमस्थ तो राग द्वारा वस्तु के स्वरूप का 
कथन कर सकता है । समयसार गाथा ८ में आचार्यदेव ने कहा है कि 
[ व्यवहार के बिना परमार्थ नहीं समका जा सकता | 
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जब ऐसा कथन आता है, तब इसमें से कुछ लोग ऐसा प्रश्न उपस्थित 
करते हैं कि व्यवहार से समझ सकते हैं या नहीं ? उनसे कहते हैं कि अरे 
भाई ! इसका ऐसा श्र नहीं है, वहाँ उसी गाथा में खुलासा किया है कि 
निश्चय वगे समझाते समय कहनेवाले व सुननेवाले के बीच में व्यवहार 
आ्राता है, किन्तु व्यवहार का अनुसरण नहीं करना । व्यवहार का भेद किये 
विना समझ में नहीं आता, इसलिए भेद करके आचायेदेव ने समझाया है; 
परन्तु भेद का लक्ष्य करना व भेद में ही अटक जाना - उसका ऐसा अर्थ 
कहाँ से निकाला ? लक्ष्य तो अभेद का ही करना है। व्यवहार, निश्चय 
का प्रतिपादक हैं, इसका रण यह दर्शाया है; परन्तु व्यवहार अनुसरण करने 
योग्य नहीं है - ऐसा वहाँ स्पष्ट कंहा है । 


यहाँ कहते हैं कि स्वरूप का आश्रय करके जो शन्तर में एकाग्रता 
का निरन्तर अभ्यास करते हैं, वे रागरहित चित्तवाले होते हुए बन्धरहित 
भगवान समयसार को देखते हैं, अनुभवते हैं। वे अन्तर में एकाग्रता की 
पूर्णता करके केवलज्ञान को प्राप्त हो जाते हैं । 


कलश १२० के भावार्थ पर प्रवचन 


यहाँ “केवलज्ञान” का अर्थ केवलज्ञान पर्याय नहीं करना, क्योंकि यहाँ 
केवलज्ञान पर्याय की बात नहीं है । मैं केवल ज्ञानस्वरूप अर्थात्‌ मात्र ज्ञान- 
स्वरूप शुद्ध - पवित्र हूँ। ऐसे आत्मद्रव्य के जानमय परिणमन होने को शुद्धनय 
कहते हैं । पर के साथ तो आत्मा का कोई सम्बन्ध है ही नहीं, परच्तु पुण्य- 
पाप के विकल्प श्रथवा अल्पज्ञता भ॑। मैं नहीं हूँ - ऐसा निश्चय करने राग 
से भिन्न होकर शुद्ध चेतन्‍्यमय आत्मा में अ्रन्तद्‌ष्टि करके को शुद्धनय 
कहते हैं। समयसार गाथा ११ में त्रिकाली आत्मतत्त्व को शुद्धनय कहा 
है । यहाँ आत्मा का जो शुद्ध निर्मेल ज्ञानमय परिणमन हुआ, उसे शुद्धनय 
कहा है, क्योंकि परिणमन हुआ तव जाना कि अपनी चीज तो यह 
(आत्मा) है। 


प्रचुर अतीन्द्रियआनन्द की मस्ती में व्तनेवाले सग्त दिगस्वर भावलिंगी 
संत श्राचार्य कुन्दकुन्ददेव कहते हैं कि आत्मा एक शुद्ध विज्ञानचन है, उसमें 
शरीर व कर्म की तो बात ही क्या ? दया, दान, भक्ति के विकल्प भी प्रवेश 
नहीं पा सकते । वह तो सेदंव चेतन्यस्वरूप एव वीतरागस्वरूप है । इसका 
वीतरागतारूप परिणमन होना ही शुद्धनय है और वही मोक्षमाग है । 


कलश १२० ] [ ३३७ 


सम्यग्दशंन ज्ञान व चारित्र के परिशमन को शुद्धनय का परिशमन कहते 
हैं। देव-शास्त्र-गुरु की श्रद्धा, शास्त्र का ज्ञान तथा पंचमहात्रत के विकल्प- 
रूप जो व्यवहार रत्नन्नय है, वह शुद्धनय नहीं है, मोक्षमागं नहीं है । वह 
तो राग है । राग भूमिकानुसार आता है, राग होता तो शअ्रवश्य है; परन्तु 
राम में एकाग्र होकर परिणमना महा दोष है । यहाँ तो सिद्ध समान निज 
शुद्ध चेतन्‍्य भगवान आत्मा में एकाग्र होकर परिणमना शुद्धनय है। 
शुद्धनय वीतरागी पर्याय है, उसमें शुद्ध चेतन्‍्य का प्रहण होता है । 


सम्यग्दशंन में पहले आनन्द का स्वाद ग्राता है, फिर अ्रन्तर में दृष्टि 
का भुकाव बढ़ते-बढ़ते जितनी-जितनी स्थिरता बढ़ती है, उतने प्रमारा में 
झानन्द व शुद्धता में वृद्धि होती जाती है। इसे ही एकाग्रता का श्रभ्यास 
कहते हैं। अन्तर में एकाग्रता का ऐसा ही अभ्यास निरन्तर करने के लिये 
प्रेरणा की गई है। तब्तादि के विकल्पों का अभ्यास नहीं, किन्तु श्रच्तर 
एकाग्रता का अस्यास' करने को कहा है | इस अभ्यास से व्रतादि का धारण 
व पालन सहज हो जाता है । 


शुद्धनय श्रुतश्ञान का अंश है तथा श्रुतज्ञान स्वयं परोक्ष है। इस 
अपेक्षा शुद्धनय ह्वारा हुआ शुद्धस्वरूप का अनुभव .भी परोक्ष है। जिसे 
श्रात्मा का भ्रनुभव होता है, सम्यस्दर्शन होता है, उसकी पर्याय में भाव- 
श्रुतज्ञान प्रगट होता है । शुद्धनय उस भावश्वुतज्ञान का एक अंश है । यहाँ 
द्रव्यश्रुत की बात नहीं है, क्योंकि वह तो पर है। यहाँ तो भावश्रुतज्ञान 
के अंश रूप शुद्धनय की बात है, जो आत्मा को प्रत्यक्ष नहीं जानता । 
प्रत्यक्ष तो केवलज्ञान प्रगट होने पर ही जाना जा सकता है। ऐसा होते 
हुए भी अनुभव के काल में श्रात्मा, आनन्द का ग्रत्यक्ष वेदन करता है । 
“मैं अतीन्द्रिय आनन्दस्वरूप हूँ” - ऐसी दृष्टि होने पर आ्रात्मज्ञानी को पर्याय 
में अ्रतीन्द्रिय झानन्द का प्रत्यक्ष वेदन होता है। इसीलिए उसे स्वानुभव 
प्रत्यक्ष भी कहते हैं तथा उसे भावश्रुतज्ञान व जैनशासन कहते हैं । (देखो 
समयसार गाथा १५) इस बीच जो राग आता है, वह भावश्वुतज्ञान या 
जैनशासन नहीं है । 

प्रहा ! यह उपदेश व ऐसी प्ररूपणा ही प्राय: बन्द सी है, इसकारख 
लोगों को इस बात का परिचय ही नहीं है। देखो, कहा है कि भ्रन्दर में 
चिंदानन्दमय भगवान आत्मा के लक्ष्य से जो भ्रानन्द का वेदन - अनुभूति 
होती है, वह सम्यर्दर्शन है, घ्॒म है तथा वही सर्वेप्रथम करने योग्य कार्य है । 
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बिना सम्यग्दशन के आचरण में ग्राते हुए व्रत व तप आदि सर्व एकान्त 
श्रज्ञानमय भाव हैं, संसार हैं व बन्ध के कारण हैं । 


तथा वह अनुभव एकदेश शुद्ध है, इस श्रपेक्षा उसे व्यवहार से प्रत्यक्ष 
भी कहा जाता है। देखो, भ्रनन्‍्त गुणों का पिण्ड असंख्यप्रदेशी श्रात्मा 
प्रत्यक्ष तो केवलज्ञान होने पर ही दिखाई देता है, परन्तु सम्यग्दर्शन में 
परोक्ष श्रतज्ञान की अपेक्षा से या श्रुतज्ञान के अन्तर्गत शुद्धनय की अपेक्षा 
से आत्मा का पूर्ण स्वरूप परोक्षरूप से प्रतीति में भ्रा जाता है। इसकारण 
उसे व्यवहार से प्रत्यक्ष भी कहा जाता है। ऐसा होने पर भी वेदन की 
अपेक्षा से चौथे गुण॒स्थान में सम्यग्दष्टि निविकल्प आनन्द का वेदन प्रत्यक्ष 
स्वसंवेदन से वेदता है। परिपूर्ण भ्रनुभव तो नहीं है, किन्तु एकदेश शुद्ध होने 
से उसे व्यवहार से प्रत्यक्ष कहा जाता है। साक्षात्‌ शुद्धनय तो केवलज्ञान 
होनेपर ही होता है। श्रर्थात्‌ पूर्ण पवित्रता का परिणमन तो केवलज्ञान 
होनेपर ही होता है । वस्तुतः केवलज्ञान ही प्रत्यक्ष प्रमाण है, शुद्धनय तो 
परोक्ष श्रुतज्ञान प्रमाण का अंश है । 


जब पर्याय में अ्रनन्‍्त गुण व असंख्यात प्रदेश सहित त्रिकाली शुद्ध 
चेतन्यवस्तु प्रत्यक्ष हुई, तब शुद्धनय साक्षात्‌ पूर्ण हुआ श्र्थात्‌ शुद्धानय का 
फल प्रगट हुआ । इसकारण केवलनान होने पर ही साक्षात्‌ शुद्धनय होता 
है | श्रह्य ! वस्तु स्वयं की अपेक्षा से तो व्यक्त - प्रगठ प्रत्यक्ष हो है; परन्तु 
जव पर्याय में प्रत्यक्ष भासी, तब पूर्ण शुद्ध होती है । 


ऐसा उपदेश सुनकर कुछ लोग ऐसा भी सोचते होंगे कि ये भी कोई 
उपदेश है ? यह कैसा उपदेश ? हाँ, भक्ति करना चाहिए, ब्रत उपवास 
करना चाहिए, दान देना चाहिए, तीर्थयात्रा आदि करना चाहिए - ऐसा 
कोई उपदेश हो तो कुछ प्रेरणा मिले । समाज सुधरे - ऐसा उपदेश हो तो 
कुछ सम में भी आवे । परन्तु बापू ! यह सब तो राग के प्रकार हैं । हाँ, 
घर्मी को अशुभभाव से बचने के लिए ऐसे भाव भी आते हैं, आवश्यकता 
के अनुसार यथासमय वेसे उपदेश भी होते हैं, परल्तु ये क्रियाएँ धर्म नहीं 
हैं। सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्र के परिणाम तथा शुद्धनय द्वारा अन्तर 
एकाग्रता का अभ्यास करता ही घर्मं है । भाई ! यह समभे विना ही इस 
जीव ने आश्राजतक चौरासी लाख योनियों में अननन्‍्त-भननन्‍्त बार जन्म- 
मरण घारण किए हैं। अत: इसका अभ्यास करना चाहिए । 
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'अब यह कहते हैं कि जो शुद्धनय से च्युत होते हैं, वे कर्म बांघते 
( वसन्ततिलका ) 
प्रच्युत्य शुद्धनयतः पुनरेव ये तु 
रागादियोगमुपयांति विमुक्तवोधा:। 
ते फर्मबन्धमिह विश्रति पुरवबंबद्ध- 
द्रव्यास्रवे: .कृतविचित्रविकल्पजालम्‌ ॥8२१॥। 


श्लोकार्थ :--[ इह ] जगत में [ ये ] जो [ शुद्धनयत:ः प्रच्युत्य ] 
शुद्धनय से च्युत होकर [ पुनः एवं तू | पुन: [रागादियोगम्‌ ] रागादि के 
सम्बन्ध को [ उपयान्ति | प्राप्त होते हैं [| ते | ऐसे जीव, [ विमुक्तबोधा: | 
जिन्होंने ज्ञान को छोड़ा है ऐसे होते हुए, [ पूवंबद्धद्रव्यास्रवें: ] पूर्ववद्ध 
द्रव्यास्रव के द्वारा [ कर्मंबन्धम्‌ | कर्मवन्‍्ध को [बिश्वति ] घारण करते हैं, 
( कर्मो को वाँघते हैं ) [ कृत-विचित्र-विकल्प-जालम्‌ ] जो कि कर्मवन्ध 
प्रनेक प्रकार के विकल्प जाल को करता है (श्रर्थात्‌ जो कर्मबन्ध श्रनेक 
प्रकार का है) । 


भावार्थ :--शुद्धनय से च्युत होना भश्र्थात्‌ मैं शुद्ध हूँ ऐसे परिणमन 
से छुटकर श्रशुद्धरूप परिणमित होना श्रर्थात्‌ मिथ्याइष्टि हो जाना । ऐसा 
होने पर जोव के भिशथ्यात्वसम्बन्धी रागादिक उत्पन्न होते हैं, जिससे 
द्रव्याज़्व कमंवन्ध के कारण होते हैं और उससे अनेक प्रकार के कम बँघते 
हैं । इसप्रकार यहाँ शुद्धनय से च्युत होने का श्रर्थ शुद्धता की प्रतीति से 
(सम्यक्त्व से) च्युत होना समभना चाहिए। यहाँ उपयोग की अपेक्षा 
गौरा है, शुद्धनय से च्युत होना श्र्थात्‌ शुद्ध उपयोग से च्युत होना ऐसा 
अर्थ मुख्य नहीं हैं, क्योंकि शुद्धोपपोगरूप रहने का समय अल्प रहता है, 
इसलिये मात्र अ्रल्प काल शुद्धोपयोगरूप रहकर और फिर उससे छूटकर 
ज्ञान अन्य ज्ञेयों में उपयुक्त हो तो भी मिथ्यात्व के बिना जो राग्र का अंश 
है, वह अ्रभिप्रायपूर्वंक नहों है, इसलिये ज्ञानी के मात्र अल्प बन्ध होता है 
और भ्रल्प बन्ध संसार का कारण नहीं है, इसलिये यहाँ उपयोग की अपेक्षा 
मुख्य नहीं है । 

झव यदि उपयोग की शअ्रपेक्षा ली जाये तो इसप्रकार अर्थ घटित 
होता है- यदि जीव शुद्धस्वरूप के निविकल्प अ्रनुभव से छूंठे, परन्तु 
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सम्यक्त्व से न छठे तो उसे चारित्रमोह के राग से कुछ बन्ध होता है । 
यद्यपि वह बन्ध भ्ज्ञान के पक्ष में नहीं है, तथापि वह बन्ध तो है ही 
इसलिये उसे मिटाने के लिये सम्यर्दुष्टि ज्ञानी को शुद्धनय से न छूटने का 
श्र्थात्‌ शुद्धोपयोग में लीन रहने का उपदेश है । केवलज्ञान होने पर साक्षात्‌ 
शुद्धनय होता है । कर 

कलश १२१ पर प्रवचन 


देखो; इस कलश में जो “शुद्धनय से च्युत होकर” कहा है इसके दो 
श्र्थ हैं- (१) शुद्ध चेतन्यस्वभाव के अनु भव से च्युत होकर श्रर्थात्‌ सम्यक्‌- 
दर्शन की भूमिका में प्राप्त होनेवाले अ्रतीन्द्रिय आनन्द के अनुभव से 
च्युत होकर .( मिथ्यादुष्टि की भूमिका में श्राना ) तथा (२) ज्ञाता, 
ज्ञेय व जान के भेद को छोड़कर शुद्धोपयोग में रहनेरूप शुद्धनय से च्युत 
होकर ग्रुणस्थान के विकल्पों में आना । प्रथम अनन्त संसार के का रणभूत 
दर्शन मोहनीय कर्म को बाँघता है तथा दूसरा भी किचित्‌ कर्मों को 
बाँचता है । 


जगत में जो शुद्धनय से च्युत होकर पुनः रागादि के सम्बन्ध को 
प्राप्त होते हैं, वे जीव ज्ञानरहित होते हुए पृ्वंबद्ध द्वव्याज्नव के द्वारा कर्मे- 
ध को प्राप्त होते हैं । 


देखो, “पुनः” जो कहा है न ? इसका श्रर्थ यह है कि पहले जो 
शुद्धनय में आया था श्रर्थात्‌ सम्यग्दशंन होने से चौथे गुणस्थान में राग कां 
सम्बन्ध छूटकर स्वभाव का सम्बन्ध हुआ था, अतोन्द्रिय आनन्द का वेदन 
हुआ था । तथा वहाँ से जो च्युत होकर पुन: राग के सम्बन्ध को प्राप्त 
हुआ, उसके दो प्रकार हैं :-- 


(१) सम्यरदर्शन से च्युत होकर मिथ्यारष्टि हो जाना । 

(२) शुद्धोपयोग से च्युत होकर रागादि विकल्पों में श्रा जाना 
अर्थात्‌ सम्यार्शन तो विद्यमान रहता है, किन्तु केवल शुद्धोपयोग से च्युत . 
होता है । 

भ्रब कहते हैं कि ऐसे जीव जो आनन्दकंद स्वरूप भगवान श्रात्मा 


से च्युत हो गये हैं तथा राग में रुचि करते लगे हैं, वे पूर्व में बँघे हुए 
द्रव्यास्नव से कर्मो को बाँघते हैं। . 
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॥॒ सम्यरदृष्टि घर्मी ने व्यवहार रत्नत्रयरूप समस्त राग को (पअभिप्राय- 
पूर्वक) छोड़ा है तथा स्वभाव को पुरुषार्थपृर्वक ग्रह किया है । इसकारण 
उनके द्रव्यालब होते हुए भी राग का सम्बन्ध नहीं है तथा स्वरूप से च्युत 
हुए श्रज्ञानी जीवों को राग के सम्बन्ध में श्राने से पूर्वेबद्ध कर्म वये 
कर्मबन्धन में कारण होते हैं, भ्र्थात्‌ श्रज्ञानी को श्रनेक प्रकार के नवीन 
कर्मो का बन्ध होता है। जहाँ अबन्घस्वभावी श्रात्मद्रव्य पर से दृष्टि छूटी 
एव राग के संसर्ग में भाई कि वहीं ज्ञानावरणी, दर्शनावरणी, मोहनीय, 
भ्रस्तराय आदि श्राठों कम अनेक प्रकार से बँघते हैं। भाई ! यहाँ त्तो 
मिथ्यात्व व अनन्तानुबंधी कषाय की बात है भौर सम्यग्डष्टि को तो इस- 
प्रकार का राग्र ही नहीं है । 


भाई ! इस तत्त्व की बात का परिचय करके खूब अभ्यास करना 
चाहिये । शेष तो सभी धार्मिक क्रियायें श्रवेकबार कीं। खूब ब्रत पाले, 
भुनि हुए, यात्रायें की, कठोर साधना की, परीषह सहे; परल्तु इन सबसे 
क्या ? जबतक सम्यर्दशेन प्रगठ नहीं किया, सब क्रियायें की, परन्तु इनसे 
प्रात्मा का किचित्‌ भी लाभ नहीं हुआ । जन्म-मरण के दुःख का अन्त 
नहीं भाया । श्रतः आत्मतत््व को जानने-पहचानने का प्रयत्न करना ही 
सुखी होने का एकमात्र उपाय है । एतदर्थ जो भी साधन अनुकूल हों, उनके 
द्वारा श्रात्मा को जानो । 

कलश १२१ के भावार्थ पर भ्रवचन 

शुद्ध चेतन्यघनस्वरूप भगवान आत्मा का अनुभव होना शुद्धनय 
है । उससे च्यूत होने का श्र्थ पूर्णानन्‍्द के नाथ भगवात्र आत्मा की दृष्टि 
छूट जाना है तथा “मैं रागी-ह पी हैं, पण्डित-मूर्ख हूँ, काला-गोरा हूँ तथा 
घनी-निर्धन हूँ” - आदि रूप से पर और पर्याय में एकत्व भममत्त्व करके 
मिथ्यारष्टि बच जाता है । 


जिसे शुद्ध चैतन्यघनस्वरूप महाप्रभु भगवान आत्मा का अन्तद्‌ ष्टि 
पूर्वक अनुभव हुआ है, उसे शुद्धनय का ग्रहरा हुआ है तथा जो उस परम 
पदार्थ भगवान प्ाध्मा के अतीन्द्रिय आनन्द के अनुभव से भ्रप्ट होकर पर 
व रागादि विकारी पर्यायों में एकत्न-ममत्वरूप अशुद्ध परिणमन करता है, 
उसे शुद्धनय से अ्रष्ट होना कहते हैं । ऐसा होनेपर जीव को मिथ्यात्व 
सम्बन्धी रागादि भाव उत्पन्न होते हैं और उन भावों से कर्मबन्ध के 


कारण रूप द्वव्यालव होता है। तथा उस राग-द्व ष से द्ृव्याखव नवीन 
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कर्मबन्‍्ध का कारण होता है और उससे श्रनेक प्रकार के आठों ही प्रकार 
का कर्मबन्ध होता है । 


श्रहा ! जब सम्यक्रुचि थो, तब तो राग की उत्पत्ति हिंसा व राग 
की अनुत्पत्ति अहिसा ऐसा मानता था। उस रुचि के पलटने पर श्रर्थात्‌ 
मिथ्यारुचि के उत्पन्न होने पर पुनः ऐसा मानने लगा कि राग की उत्पत्ति 
भी अहिसा है अर्थात्‌ पर की दया का भाव, पर को सुखी करने का भाव, 
पर की सहायता करने का भाव करना घर्म है। भरे ! शुद्धनय से भ्रप्ट 
होने पर जिससे श्रात्मा की हिंसा होती है, उसमें श्रहिसा मानने लगा है । 


इसप्रकार यहाँ शुद्धनय से च्युत होने का अर्थ शुद्धता के भान से 
सम्यक्तत्व से च्युत होना किया है | देखो, पण्डित जयचन्दजी ने कैसा सरस 
स्पष्टीकरण किया है। शुद्धनय से च्युत होना श्रर्थात्‌ मैं शुद्ध चिदानन्द- 
घनस्वरूप हूँ - ऐसे विश्वास के परिणाम से पतित होकर “मैं रागी हूं 
व अल्पज्ञ हूँ ! - ऐसा मानने लगना ही मिथ्यादुष्टि हो जाना है। शुद्धनय 
से च्युत होने का मुख्य अर्थ शुद्धस्वरूप की प्रतीति से च्युत होना है । 


यहाँ उपयोग की अपेक्षा गौण है। श्रर्थात्‌ शुद्ध से च्युत होने का 
श्र शुद्धोपयोग से च्युत होना मुख्य नहीं है । शुद्धोपयोग अर्थात्‌ अन्तर में 
ज्ञाता-जश्ञान-शेय के भेदों का लक्ष्य छोड़कर ज्ञायक के अनुभव में उपयोग की 
जमावट होना शुद्धोपयोग है । ऐसे शुद्धोपयोग से छूटकर विकल्प में आने 
'की - राग में आने की बात यहाँ गौण है । 


सम्यरइष्टि शुद्धोपयोग में से छूटकर अशुद्धोपयोग में आवे ऐसा अर्थ 

यहाँ मुख्य नहीं है, किन्तु शुद्धस्वभाव से भ्रष्ट होकर राग की रुचि में आावे 
यही श्र यहाँ मुख्य है, क्योंकि निज परमात्म द्रव्य के अनुभव की स्थिरता- 
रूप व शुद्धोपयोगरूप ध्यान की दशा अल्पकाल ही रहती है। इसलिये 
ज्ञान शुद्धोपपोगरूप अल्पकाल रहकर अन्य ज्यों में चला जाता है। शुद्धो 
#भ्योग में लम्बेकाल तक नहीं रह सकता, इसकोरण जान राग को जानने 
की दशा में भ्रा तो जाता है; किन्तु “राग करने लायक है - ऐसा अभिप्राय 
नहीं होने से जानी को राग को जानने की दशा में भी श्रल्पबन्ध होता है । ' 
समकिती के अभिप्राय में राग उपादेय नहीं होने से जो राग का अश्रश : 
उत्पन्न होता है, उससे श्रल्पवन्ध होता है और वह ॒अल्पबन्ध संसार का 
कारण नहीं है । अतः यहाँ उपयोग से च्युत होनेवाली बात ' मुख्य नहीं है । 
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श्रहा ! जो शास्त्र की एक वात भी यथार्थ समझ ले वे तो उसके 
ख्याल में वस्तु का यथार्थ स्वरूप आ सकता है। भाई ! वस्तुस्वरूप की 
इृष्टि हुए बिना कोई लाभ नहीं होता । भले शास्त्रों का बहुत अ्रध्ययन 
किया हो और लाखों लोगों को समझाने की शक्ति भी हो तो भी इससे 
श्रपने प्रयोजन की सिद्धि नहीं होती । श्रपने आत्मा को ग्रहण करने की 
अन्तद्‌ ष्टि होना ही सारी जिनवाणी का सार है, शभ्रतः उसे ही धीरज व 
शान्ति से प्राप्त करने का प्रयत्न करना चाहिए। श्ररे ! लौकिक कार्यो के 
लिये बरसों लगा देता है भौर इस तत्त्व के श्रभ्यास के लिये समय नहीं 
निकालता - यह कंसा आ॥ाश्च्य है ? 


कोई कहे कि लौकिक कार्य करने से पैसा श्राता है न ? और पैसे 
बिना दुनिया का कोई भो काम नहीं होता, उससे कहते हैं कि भाई ! 
पँसा (लक्ष्मी) तो पुण्य के कारण आता है, तेरे प्रयत्नों से नहीं । दुनिया 
में जो खूब चतुर हैं, दिनरात मेहनत करते हैं, नाना प्रयत्न करते हैं, फिर 
भी उन्हें पैसा उपलब्ध नहीं होता भौर जो बुद्धि के बारदाने हैं, मेहनत भी 
नहीं करते, प्रयत्न भी नहीं करते, फिर भी उनके पास ढेरों पैसा आते 
हमने प्रत्यक्ष देखा है । धन मिलने में किचित्‌ भी पुरुषार्थ की जरूरत नहीं 
है । हाँ धर्म की प्राप्ति करना प्रयत्न व पुरुषार्थसाध्य है। एकमात्र धर्म 
ही कर्तव्य है । 


अब उपयोग की श्रपेक्षा श्रर्थ घटित करते हैं - जीव शुद्ध स्वरूप के 
निविकल्प अनुभव से छूटे, परन्तु सम्यक्त्व से न छूटे तो उसे चारित्रमोह 
के राग से किचित्‌ बन्ध तो होगा; किन्तु मिथ्यात्व न होने से अनन्त संसार 
का कारणभूत बन्ध नहीं होता. क्योंकि एक मिथ्यात्व ही वस्तुत: संसार 
का कारण है | फिर भी बन्ध तो भ्राखिर बन्ध हो होता है, भले अ्रवन्त 
ससार का कारण न हो, ज्ञानो ऐसा जानता है अश्रतः उसे नष्ट करने के 
लिए प्रयत्नशील रहता है । तथा उपदेश शुद्धोपयोग से न छूटने का ही है । 
गन्तर में निविकल्प होने का उपदेश है । 


केवलज्ञान होनेपर साक्षात्‌ शुद्धनव होता है । वास्तव में तो त्रिकाली 
शुद्ध वस्तु ही शुद्धनय है, किन्तु इसका आ्राश्नय केवलज्ञान प्रगट होने पर ही 
पूर्ण होता है । फिर आश्रय लेने के लिए कुछ शेष नहीं रहता । इस अपेक्षा 
केवलज्ञान होने पर ही साक्षात्‌ शुद्धनय होता है। शुद्धनय के आश्चय का 
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श्रभाव हुआ्ना, तब साक्षात्‌ शुद्धनय होता है - ऐसा कहा है । वस्तुतः केवल- 
जान में नय है ही कहाँ ? वहाँ तो ज्ञान प्रत्यक्षप्रमाण हो गया है| श्रनन्त 
आ्रानन्द, अनन्त ज्ञान, अनन्त शक्ति, श्रनन्त स्वच्छता एवं अनन्त प्रभुता 
पर्याय में प्रगट हो गई है, श्रतः वहाँ नय का प्रयोजन ही कहाँ रहा ? अतः: 
वहाँ शुद्धनय का श्राश्रय नहीं रहा । 


बापू ! तु अपनी जाति को छोड़कर कुजात (राग) का सेवन कर 
रहा है। तुझे असली व नकली धर्म की खबर नहीं है । दया, दान ब्रतादि 
के विकल्पों को घर्म मानना तो नकली धर्म है तथा अ्रन्दर में जो चिदानन्द- 
घनस्वरूप निज भगवान विराज रहा है, उसकी प्रतीति करना - अनुभव 
करना भश्रसली धर्म है। व्यवहारधर्म को भी धर्म का नाम तो है, परेन्तु वह 
परमार्थ नहीं है । ' रु 

समयसार के निर्जरा अधिकार में ऐसा कहा है कि ज्ञानी धर्म को 
इच्छता नहीं है । वहाँ धर्म का अर्थ पुण्य ही किया है । समकिती (धर्मी) 
को जबतक पूर्ण वीतरागता की प्राप्ति नहीं हुईं, तबतक व्यवहार (शुभ- 
भाव) होता है तथा उपचार से.उसे घर्म का कारण भी कहा है; किन्तु 
वह कोई वास्तविक कारण नहीं है। निर्मित्त का ज्ञान कराने के लिये 
उपचार से उसे कारण कहा है । दया, दान, भक्ति आदि के परिणाम घ॒र्मी 
को भ्राते हैं, किन्तु उसकी इनके ऊपर दृष्टि नहीं रहती । धर्मी तो इनका 
भी ज्ञाता रहता है । जिसतरह किसान की दृष्टि श्रनाज पर होती है, भुसा 
पर नहीं; उसीतरह घर्मी की दृष्टि चेतन्यस्वरूप पर होती है, पुण्यभाव पर 
नहीं । चौथे गुणस्थान में कोई समकिती है, वह भले छह खण्ड के राज्य 
के वेभव में हो, ९६ हजार रानियों के समृह में रहता हो तो भी वह श्रद्धा 
में उस राज्य वेभव को या उन रानियों को अपनी नहीं मानता, उसकी 
हृष्टि उन पर नहीं है, इसीलिए तो कहा है कि “भरतजी घर में ही 
बेरागी ।” यह वस्तुस्थिति है, इसे यथार्थ जानना चाहिए । 
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जह पुरिसेणाहारों गहिदों परिणमदि सो अ्रणेयविहं । 
संसवसारुहिरादी भावे उदरग्गिसंजुत्तो ॥॥१७६॥ 


तह॒खारिस्स दु पुव्ब॑जे बद्धा पच्चया बहुवियप्पं । 
बज्मंते कम्मं ते रायपरिहीणा दु ते जीवा ॥१८०॥। 


यथा पुरुषेणाहारों गृहीतः परिणमति सोउ्नेकविधम्‌ । 
मांसवसारुधिरादीन्‌ भावान्‌ उदराग्निसंयुक्त: ॥१७९॥ 
तथा ज्ञानिनस्तु पूर्व ये बद्धा: प्रत्यया बहुविकल्पस्‌ । 
बध्नंति कर्म ते नयपरिहीनास्तु ते जोवा: ॥१८०।॥। 


यदा तु शुद्धनयात्‌ परिहीणों भवति ज्ञानी तदा तस्य रागादि- 
सद्भावात्‌ पू्वेबद्धा: द्रव्यप्रत्यया: स्वस्थ # हेतुत्वहेतुस:ड्भावे हेतुमद्भाव- 
स्पानिवायत्वात्‌ ज्ञानावरणादिभावे: पुदुगलकर्म बंधं परिणमयंत्ति । 


श्रब इसी अर्थ को दृष्ठटान्तद्वारा दृढ़ करते हैं :-- 
जन से ग्रहित श्राहार ज्यों, उदराग्नि के संयोग से । 
बहुभेद मांस, वसा श्ररु, रुधिरादि भावों परिरामे ।॥१७६॥ 
त्यों ज्ञानी के भो पुवकालनिबद्ध जो प्रत्यय रहे । 
बहुमेद बांधे कर्म, जो जोब शुद्धनयपरिच्युत बने ।१८०॥ 


गाथार्थ :--][ यथा ] जैसे [पुरुषेरा | पुरुष के द्वारा [ गृहीतः | ग्रहण 
किया हुआ [ आाहारः | जो आहार है | सः | वह [ उदराम्निसंयुक्तः ] 
उदराग्नि से संयुक्त होता हुआ | श्रनेकविधम्‌ ] भ्रनेक प्रकार [सांसवसा- 
रुधिरादीन्‌ ] मांस, चर्बी, रुधिर आदि [ भावान्‌ ] भावरूप [परिणमति | 
परिणमन करता है, [तथा तु] इसीप्रकार [ज्ञानिनः | ज्ञानियों के [पूर्व 
बद्धा:] पूर्वबद्ध [ये प्रत्यया: | जो द्रव्यात्रव हैं, [ ते | वे [बहुविकल्पम्‌ ] 


88रागादिसद्भावे । 
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न चेतदप्रसिद्ध, पुरुषगृहीताहारस्यथोदराग्निना रसरुघिरसांसाविभावे: परि- 
णासकाररखस्यथ दशनात । 


अनेक प्रकार के [ कर्म ] कर्म [ बध्नंति ] बाँधते हैं; | ते जीवाः | ऐसे 
जीव [नयपरिहीना: तु] शुद्धनय से च्युत होवे तो उसके कम बँघते हैं ।) 


टीका :--जब ज्ञानी शुद्धनय से च्युत हो तब उसके रागादिभावों का 
सद्भाव होता है, इसलिये पूवेबद्ध द्रव्यप्रत्यय, श्रपने (द्रव्यप्रत्ययों के) कर्म 
ध के हेतुत्व के हेतु का सदभाव होने पर हेतुमानभाव का (कार्यभाव का ) 
अनिवायंत्व होने से, शञानावरणादि भाव से पुद्गलकर्म को बंधरूप परिणमित 
करते हैं। श्रौर यह श्रप्रसिद्ध भी नहीं है (अर्थात्‌ इसका दृष्टान्त जगत्‌ में 
प्रसिद्ध है - स्व ज्ञात है); क्‍योंकि मनुष्य के द्वारा ग्रहरा किये गये भ्राहार- 
को जठराग्नि रस, रुघिर, माँस इत्यादिरूप में परिणमित करती है यह 
देखा जाता है । 


भावार्थ:--जब ज्ञानी शुद्धनय से च्युत हो, तब उसके रागादिभावों का 
सद्भाव होता है, रागादिभावों के निमित्त से द्रव्यात्रव श्रवश्य कर्मेबन्ध के 
कारण होते हैं और इसलिये कार्माणवर्गणा बन्धरूप परिणमित होती है । 
टीका में जो यह कहा है कि “द्रव्यप्रत्यय पुद्गलकमम को बन्धरूप परिणरमित 
कराते हैं” सो निमित्त की श्रपेक्षा से कहा है । वहाँ यह समभना चाहिये 
कि “द्रव्यप्रत्ययों के निभित्तभूत होनेपर कार्माणवर्गंणा स्वयं बन्धरूष 
परिणमित होती है ।” 


गाथा १७९-१८० एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


देखो, गाथा १८० में “तयपरिहीणा” कहकर श्राचार्यदेव ने शुद्धनय 
को ही वास्तविक नय कहा है तथा व्यवहारनय को उपचरित होने से 
व्यवहार कहा है । 


शुद्ध चतन्यपिण्ड प्रभु आत्मा का अनुभव होना या दृष्टि होना ही 
शुद्धनय है । तथा इसे छोड़कर दया, दान, ब्रत, भक्ति आदि के शुभभाव में 
एकताबुद्धि होना “नयपरिहीना” भ्रर्थात्‌ नय से भ्रष्ट होना है, क्योंकि वह 
शुद्धनय से परिभ्रष्ठ हो गया है। दूसरे प्रकार से कहें तो जो आनन्द के - 
नाथ भगवान ज्ञायक के स्वरूप में से च्युत होकर राग की रुचि में चला 
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गया है, वह “नयपरिहीणा” हो गया है श्र्थात्‌ वास्तविक नय से परिश्रष्ट 
हो गया है । 

'जब ज्ञानी शुद्धनय से च्युत होता है, तब उसे मिथ्यात्व व श्रनन्तानु- 
बंधी सम्बन्धी रागादिभाव का सदभाव होता है ।” अरहा ! जहाँ स्वभाव 
की रुचि छूटी व राग की रुचि हुई, वहाँ फिर उसे मिथ्यात्व व अनन्तानु- 
वंधी राग-दंप हो जाता है। रागादिभात्र के सदुभाव का श्रर्थ यहाँ 
मिथ्यात्व व अनन्तानुबंधी राग-द्व ष का उत्पन्न होना है, केवल अस्थिरता 
के राग की बात यहाँ नहीं है। अहाहा ! भले बाह्य में धर्मी को ब्रत, 
संयम, तप आदि एवं निर्दोष आ्राहारादि की क्रिया शास्त्रानुरूप भी दिखाई 
दे, तथापि जो अन्दर में विराजमान परमात्मस्वहूप चेतन्य भगवान आ्रात्मा 
के वेदन से च्युत होकर दया, दान, व्रत, तप श्रादि के शुभराग की रुचि में 
आ जाय तो वह मिथ्यादृष्टि हो जाता है तथा उसे अ्रनन्तानुवंधी राग-द्वे 
का सद्भाव हो जाता है । 


इसप्रकार ज्ञानी के रागादि भावों का सदभाव होने से “पूव॑बद्ध 

द्रव्यप्रत्यय, अ्रपने कर्मबन्धन के हेतुत्व के हेतु का सदुभाव होनेपर हेतुमान 

भावों का अनिवायेत्व होने से, ज्ञानावरणादि भाव से पुदूगल कर्म को 
बन्धरूप से परिणमाते है ।' 


झ्रहा ! देखो, पुराने कर्म तो ज्ञानी व अज्ञानी दोनों की सत्ता में 
पड़े हैं, परन्तु ज्ञानी को इसके उदयकाल में दृष्टि के वेदन में आत्मा के 
आनन्द का वेदन है । इसकारण उसको मिथ्यात्व सम्बन्धी राग-हूव ष नहीं 
होता और उससे उसका वह उदय खिर जाता है एवं नवीन करमंबन्ध का 
कारण नहीं होता; परन्तु जब वही आत्मा चंतन्यस्वभाव की दृष्टि से 
अप्ट होकर पर्यायवुद्धि हो जाता है एवं उसवेी राग में रुचि हो जाती है, तब 
मिथ्यात्व सम्बन्धी राग-द्वेष के सदृभाव के कारण तथा द्रव्यप्रत्यय (पूर्व 
बद्ध कर्म) नवोन कर्मबन्ध के निमित्त होने के कारण उसको बन्धन होता 
ही है। अज्ञानां होने पर दृष्टि पलट जाने से रागादिभावों का सदुभाव 
होता है | तथा वे नवीन कर्मबन्धन के निमित्त होने से उसे ज्ञानावरणादि 
कर्मों का बन्ध तो होगा ही । यह बात अप्रसिद्ध भी नहीं है श्रर्थात्‌ इसका 
दुष्टान्त जगत में प्रसिद्ध है, जिसतरह पुरुष के द्वारा ग्रहरा किये गये 
आहार को उदराग्ति रस-रुधिर-मांस आदि भाव से परिणमित कराती 
ही है, उसीप्रकार अज्ञानी को जो राग-द्वे -मोह हुआ है, वह पुद्गल कर्म 
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को ज्ञानावरणादि भाव से बन्धरूप परिणमित कराता है। राग-हं ष-मोह 
कर्मबन्ध के निमित्त हैं न ! इसका रण कर्मबन्ध रूपसे परिणमाते हैं - ऐसा 
व्यवहार से कहा जाता है । 


भाई ! बात सूक्ष्म है, भ्रतः समभने में थोड़ी कठिन अ्रवश्य पड़ती 
है, परन्तु इसके समझे बिना सुखी होने का अन्य कोई उपाय नहीं है । भले 
कठिन लगे, दुर्लभ लगे अथवा कड़क लगे तो भी सुख का मार्ग तो एक मात्र 
यही है | इसके बिना जन्म-मरण से मुक्ति मिलना संभव नहीं है । बापू ! 
तेरी मान्यता के अ्रनुसार तू वाह्य ब्रतादि तो अनन्त बार कर चुका है, 
किन्तु उनसे तेरा आत्मा अपने स्वभाव में श्राजतक नहीं बस पाया । 


झरे भाई | वीतराग मागें में पुण्य-पाप के परिणाम से भिन्न होकर 
भेदज्ञान करके निज चैतन्य की दृष्टि व इसी का अनुभव करना धर्म है । 
तथा शुद्ध चेतन्य का आदर व दृष्टि छोड़कर राग का आदर व सत्कार 
करना ही अ्रधर्म है । 


श्रज्ञानी कहता है कि आगे झाप कुछ भी कहो, परन्तु उपवास को 
तो तपश्चर्या माननो ही पड़ेगी श्रौर तपश्चर्या से निर्जरा एवं निर्जेरा मोक्ष 
मार्ग है। अपनी बात की पुष्टि में वह कहता है कि शास्त्रों में भी तप की 
व्याख्या करते हुए श्रनशन-उनोदर को तप कहा है । 


उत्तर में कहते हैं कि हाँ भाई ! बात तो तुम ठीक कहते हो, परन्तु 
यह सब तो निमित्त का कथन है। भगवान आत्मा, जो भानन्द का नाथ 
चेतन्य महाप्रभु है, उसमें स्थिरता होनेपर शरीर-कुटुम्ब श्रादि के प्रति जब 
ममता छूटकर श्रन्दर में कषाय रहित परिणति हांती है, शुद्ध निविकल्प 
चैतन्यस्वरूप में लीनतारूप प्रतपन होता है, तो उसे निश्चय से तप कहते 
हैं तथा उस काल में जो सयोगरूप से अनशन्त. यानि भोजन का त्याग होता 
है, उसे व्यवहार से श्रनशन आदि तप कहा जाता है । 


लोक में तो कोई बाह्य में केवल उपवास आदि क्रिया करे, या वर्षों 
तपादि करे तो उसे तप कहा जाता है तथा उसकी खूब प्रशंसा की जाती 
है, सन्‍्मान किया जाता है; परन्तु उसमें किचित्‌ भी तप नहीं है । भाई ! 
यह तो स्थूल राग है और 'इसे करके ऐसा माने कि मैने उपवास किया तो 
वह मान्यता मिथ्यात्व है । 


समयसार गाथा १७६-१८० ] [ ३४६ 
हर यहाँ तो “मैं चेतन्यमय हूँ” ऐसे प्रभिप्राय से च्युत होकर “मैं राग 
हैँ! ऐसा अभिप्राय हुमा, वहाँ शुद्धनय से भ्रष्ट हो गया । भले व्यवहार में 
कठोर क्रियाकाण्ड दिखाई दे, किन्तु यदि अन्तर से भ्रष्ट हो गया तो उसे 
नवीन कर्मबन्ध अवश्य ही होता है । 


गाथा १७६-१४८० के भावा् पर प्रवचन 

वीतरागी सर्वज्ञदेव की दिव्यध्वनि में ऐसा आया है कि जो आत्मा 
निम्ित्त, राग व एक समय को पर्याय की दृष्टि छोड़कर अनन्त अकषाय 
शान्ति के पिण्ड, चैतन्यप्रकाश के पुज भगवान आत्मा का निविकल्प 
अ्रनुभव करता है, वह ज्ञानी है, धर्मी है। ऐसा घर्मी अपने शुद्ध चेतन्य 
स्वभाव की महिमा से च्युत होकर एक समय की ज्ञान की वर्तमान अवस्था 
में श्रथवा दया, दान, ब्रत प्रादि शुभराग की अवस्था की रुचि में श्रा जावे 
तो वह शुद्धनय से च्युत है। आत्मा सदा ज्ञानानन्दस्वभावी वस्तु है। 
उसके स्वभाव की दृष्टि मे रहना ही शुद्धनय में रहना है तथा उससे 
छूटकर दया, दान आदि पर्याय की रुचि हो जाना शुद्धतय से अ्रष्ट 
होना है । 

जिसप्रकार नारियल में ऊपर की नरेटी एवं उसके श्नन्दर की 
कांचली भ्रर्थात्‌ गोले के ऊपर की लाली नारियल नहीं है, वल्कि भ्रन्दर में 
जो सफेद गोला है, वह नारियल है; उसीप्रकार आत्मा के सयोग में विद्यमान 
शरीर व कर्मरूप शुभाशुभभाव आत्मा नहीं है, बल्कि अन्दर में विद्यमान 
जो निर्मलानन्द का नाथ शुद्ध ज्ञानानन्‍्द स्वभावी भगवान आत्मा विराज 
रहा है, वह आत्मा है। शरीर की श्रवस्था वाल हो, थ्रुवा हो या वृद्ध हो, 
देह पुरुष का हो या स्त्री का हो, आवाल गोपाल सभो का आत्मा वस्तु के 
स्वभाव की अपेक्षा देखें तो त्रिकाल निर्मेल ज्ञानानन्द स्वभावी ही है । ऐसे 
आत्मा की दृष्टि किये विना जो कुछ दया, दान, ब्रतादि किये जाते हैं, वह 
सब आत्मा का कार्य नहीं है, क्योंकि वह तो सब राग है। आत्मा का कार्य 
तो दृष्ठि का चिदानन्द्धन भगवान आत्मा में जाना तथा स्वभाव सनम 
दृष्टि के होनेपर वततमान ज्ञान पर्याय में परिधृर्ण स्वज्ञेय का ज्ञान होना, 
प्रनुभव होना है । उसे ही सम्यर्दशंन-ज्ञान-चा रित्र कहते हैं । अहा ! ऐसे 
सुख के पंथ में आा गया हो भौर फिर वहाँ से भ्रष्ट होकर पुनः राग की 
रुचि हो जाये, वाह्म व्रत, तप आदि के राग में रुक जावे तो वह शुद्धनय से 
भ्रष्ट होना है । 
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यह शरीर-मन-वाणी-वस्तु (मकान) श्रादि तो जड़ व नाशवान है 
तथा शअ्न्दर में जो पुण्य व पाप का परिणाम होता है, वह भी'क्षरिक व 
नाशवान है, उसके राग में फसना दुःख का ही पंथ है। भाई ! भगवान 
तो ऐसा कहते हैं कि जो राग का भाव है, वह व्यभिचारी भाव है। जो 
शुद्ध आत्मा की रुचि छोड़कर राग की रुचि में फंसता है, वह व्यभिचारी 
है। पदमनंदि-पंचविशतिका में कहा है कि अपने शुद्ध चेतन्‍्य स्वभाव से 
च्युत होकर शास्त्र में जो बुद्धि जाती है, वह बुद्धि व्यभिचारिणी है। 
अहाहा ! एकबार सुन तो सही ! कि तू कौन है ? प्रभू ! तू पूर्णानंद का 
नाथ सच्चिदानंद स्वरूप भगवान श्रात्मा है। ऐसे स्वरूप से च्युत होना 
एवं शुभराग में फंसना - ये व्यभिचार है। गजब वात है, प्रभु! यहाँ 
श्राचार्य कहते हैं कि यदि तू अपने स्वरूप के प्रेम से च्युत हो जाता है तो 
तुझे रागादि भाव का सद्भाव होता है, श्रर्थात्‌ मिथ्यात्व सहित रागादि 
की उत्पत्ति होती है । 


अब कहते हैं कि रागादि भावों के निमित्त से द्रव्याख्रव अ्रवश्य ही 
कर्मबन्ध का कारण होता है और उससे कार्माणवर्गणा बन्धरूप परिणमती 
है। श्रन्तर श्रात्मा में तो शुद्ध ज्ञानानंद का मीठा-मधुर श्रमृतमय आनन्द 
उछल ही रहा है, किन्तु जज जीव उसकी रुचि से च्युत होकर .राग्र की 
रुचि में श्राता है तो जो पूर्वबद्ध कर्म है, वह नवीन कर्मंबन्ध में निमित्त 


होता है । 


वापू ! इस जोव ने स्वरूप की समझ बिना दुःख में ही अनन्त काल 
बिताया है । इस शरीर की जवानी तथा पांच-पचास लाख रुपयों की होंश 
हो तो यह सब जहर की ही होंश है । भरे ! श्रात्मा जो अमृत का सागर है, 
इसने उसकी तो पहचान नहीं की और बाहर में ही अटका है, यही इसके 
दुःख का मूल है । 


यहाँ कहते हैं कि ऐसे अमृत के सागर. भगवान श्रात्मा की एकबार 
रुचि आये और फिर उसकी रुचि छोड़कर राग की महिमा में चला जाय 
तो रागादि का सदभाव होने से नवीन कर्मबन्ध भ्रवश्य होता है। यहाँ 
मिथ्यात्वसहित राग की बात है । 


टीका में जो यह कहा है कि द्रव्यप्रत्यय पुदूगल कर्म को बन्धरूप 
से परिणमाता है, वह निमित्त की मुख्यता से कहा गया है। वहाँ यह 
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समभना कि द्रव्यप्रत्यय निमित्तभूत होने पर कार्माणावर्गेणा स्वयं बन्ध- 
रूप से परिणमित होती है । तात्पयं यह है कि नवीन कर्म जब स्वयं अपनी 
तत्समय की योग्यता से बँघते है, परिणमते हैं, तब पुराने कर्मों को निपित्त 
कहा जाता है । 


यद्यपि ये सब बातें सुनने-समभने जेसी हैं, इनके यथार्थ ज्ञान-भ्रद्धान 
से भव का अ्रभाव होता है, परन्तु इन्हें सुनने-समभझने की फुरसत किसे है ? 
लड़के लौकिक पढ़ाई में मशगूल (व्यस्त) हैं, व्यापारी माँ-बाप अपने-अपने 
व्यापारों में मशगूल हैं तथा नौकरीवाले अपनी नौकरी में मशगूल हैं, 
किन्तु भाई ! इस तत्त्व को समझे बिना जीवन यो ही चला जायगा। 
अनन्तकाल में एकाघवार मनुष्यभव मिलता है, ऐसा अवसर बार-बार 
मिलना मुश्किल है । यह भव, भव बढ़ाने को नहीं, बल्कि भव का अभाव 
करने को मिला है। अतः जैसे भी भव का अभाव हो, वह उपाय करना 
चाहिए । 


जिसमें भव व भव का भाव नहीं है, उस निज चेतन्यमय आत्मा 
का आश्रय लेने से भव का अ्रभाव होता है। अ्रत: उसका आश्रय लेना 
योग्य है । 
अझ्रव इस सर्व कथन का तात्पर्यरूप श्लोक कहते हैं :-- 
( श्रनुष्दुप ) 
इदमेवात्र तात्पर्य हेयः शुद्धनयो न हि। 
नास्ति वंधस्तवत्याग्ात्तत्त्यागाद्‌बंध एव हि ॥१२२॥।। 
शलोकार्थ --[ श्रत्न ] यहाँ [इदम्‌ एवं तात्पर्य ] यही तात्पयें है कि 
[शुद्धनयः न हि हेयः ] शुद्धनय त्यागनेयोग्य नहीं है; हि] क्योंकि [तत्‌ 
श्रत्यागत्‌ बन्धः नास्ति] उसके श्रत्याग से (कर्म का) बन्ध नहीं होता और 
[तत्‌ त्यागात्‌ बन्धः एव] उसके त्याग से बन्ध ही होता है । 
कलश १२२ पर प्रवचन 
भाई ! इस कलश में तो मक्खन ही मक्खन भरा है। यहां सम्पूरों 
कथन का तात्पयें यह है कि शुद्धनय श्रर्थात्‌ शुद्धनय का विषयभूत शुद्धतत्त्व 


त्यागनें योग्य नहीं है । परमानन्दमय शुद्ध चेतन्‍्य भगवान आत्मा तिकाली 
उपादेय है, वही तेरी भ्रसली सम्पत्ति है। किसी के पास दो-पाँच करोड़ 
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की लौकिक सम्पत्ति इकट्ठटी हो भी जावे तो उससे गया ? उसमें कुछ तथ्य 
नहीं है । जिसे तू अपनी सम्पत्ति समझता है, वह तो विपत्ति है। यह 
शरीर भी घल-घानी ही है, इसमें भी तेरा चेतन्यस्वरूप नहीं है । अ्रन्तर 
में विद्यमान पुण्य-पाप का भाव भी तेरी वस्तु नहीं है, क्योंकि ये झ्रासख़व- 
भाव हैं | इसमें चेतन्य का अंश नहीं है, श्रत: ये भी जड़ ही है | इसप्रकार 
सर्वेज़्देव की दिव्यध्वनि का सार य; है कि शुद्ध चेतन्‍्यघनस्वरूप भगवान 
आत्मा ही एकमान्न उपादेय है | यह किसी भी कारण से छोड़ने याग्य नहीं 
है तथा जिस राग को अ्रनादि से पर्याय में उपादेय मान रखा है, वह एक 
क्षण को भी ग्रहण करने योग्य नहीं है । 


एक भाई ने प्रश्न किया कि शास्त्र में बारह प्रकार के तपों का 
वर्णन आता है, उन तपों में प्रथम अ्रनशन तप है। अनशन श्रर्थात्‌ आहार 
का त्याग । झ्रागम में इन तपों से निर्जंया कही गई है झ्रौर निर्जरा को 
मोक्षमार्ग कहा है, धर्म कहा है, श्रतः न्रत, उपवास आदि को तो धर्म 
कहना ही होगा ? उसके समाधान में कहा था - अरे भाई ! यह शुद्धनय 
का प्रकरण है, अ्रतः यहाँ जो अपेक्षा है, उसे समझना चाहिये । यहाँ तो 
यह कहते हैं कि “मैं श्राहार का त्याग करता हूँ तथा उपवास को ग्रहण 
करता हूँ - ऐसे भाव का नाम उपवास नहीं है, यह तो श्रपवास है । आत्मा 
में एक “त्यागोपादानशुन्यत्व” नाम की शक्ति है। उसके कारण आत्मा 
किसी भी परद्रव्य का ग्रहण-त्याग नहीं करता । भगवान आत्मा तो श्रनादि 
से परद्रव्य के ग्रहणा-त्याग से रहित ही है। श्रज्ञानी ने मात्र पर्याय में राग 
को पकड़ रखा है उसे त्यागना है व शुद्ध चेतन्‍न्यभाव को ग्रहरा करना है । 
भ्रहो ! सन्‍्तों ने परमात्मा की वाणी के रहस्य का कैसा उद्घाटन किया 
है ? इस कलश का मूल तात्पयें वीतरागता है। पंचास्तिकाय की १७२वीं 
गाथा में भी सर्व शास्त्रों का तात्पयं वीतरागता है - ऐसा कहा है । 


यहाँ भी यही कहा है कि जिसे पूणरनिन्द का नाथ चेतन्य महाप्रभु 
भगवान आ्रात्मा अनुभव में आया है, वह आत्मा त्यागने योग्य नहीं है । 
सच्चिदानन्दस्वरूप भगवान आत्मा के त्याग से नहीं, वल्कि अनादर व 
भ्ररचि करने से ही श्राजतक वन्धन व दुःख हुआ है । स्वभाव का त्याग 
ही वन्धन एवं इसका शत्याग ही प्रवंघन भ्र्थात्‌ मुक्ति है । 

कुछ लोग कहते हैं कि इसमें समभने को है ही क्या ? जान लिया 
कि श्रात्मा है, बस इससे ग्रधिक आत्मा में श्ौर जानने को क्‍या है? 


दया, दान, व्रत, तप आदि की क्रियाओ्रों की बात करो कि इन क्रियाश्रों 
को कैसे करना चाहिए? इनका क्या फल है ? आदि तो वात ज़ुदी है । 
बस एक शआत्मा-आत्मा““*“इससे क्या होगा ? 


उनसे कहते हैं कि भाई ! एक आत्मा के जानने-समभने एवं श्रद्धा 
जान व उसमें ही स्थिर होनेरूप आचररणा करने से कल्याण होगा । इसके 
सिवाय सुखी होने का अन्य कोई उपाय नहीं है | इसके सिवाय सभी संसार 
के ही उपाय हैं। आज भी जगत के जिन जीवों ने झ्रात्मा को जाता- 
पहचाना नहीं है, ऐसे अनन्ते जीव निगोद में हैं । यदि तूने भी आत्मा के 
जानने में श्ररुचि दिखाई तो निगोद के भव घर-धर के तेरा कचमर निकल 
जायगा। वहाँ अ्रक्षर का अ्रनन्तवाँ भाग ज्ञान रह जायगा, श्रतः समय 
रहते आ्रात्मा को जान लेना चाहिए । 


छह॒ढाला में भी यही कहा है - 


“लाख बात की बात यही निश्चय उर लाओ, 
तोरि सकल जग दन्द-फन्द, नित आातस ध्याश्री ।” 


भ्र्थात्‌ करोड़ों ग्रन्थों का एक यही सार है कि जग के समस्त दन्द- 
फन्‍्दों को त्याग कर एक निज आत्मा का अनुभव करो । 


अहाहा"“*“! शुद्ध चिदानन्दधन परमात्मस्वरूप भगवान आत्मा 
अन्दर बिराज रहा है, जिसने उसको उपादेय माना है और उसका आश्चय 
किया है, भ्रव वह त्यागने योग्य नहीं है; क्योंकि इसके आश्रय से बन्ध नहीं 
होता । देखो, यह त्याग व अत्याग की कैसी गजब की व्याख्या है । 


आत्मा अतीन्द्रिय आनन्द का और शुद्ध चेतन्‍्य का घनपिण्ड है । 
भले उसकी पर्याय में पुण्य-पाप भ्रादि विकार हों, किन्तु वस्तु के स्वभाव में 
वह विकार नहीं है। जिस सम्यर्दृष्टि ज्ञानी ने ऐसी पृण्य-पापरहित 
निविकार वस्तु का अनुभव किया है, उपादेय रूप से ग्रहण किया है, उसे 
कर्मवन्ध नहीं होता । तात्पयय यह है कि निज चैतन्य के श्रत्याग से कर्म- 

बन्धन नहीं होता । 

भाई ! यहाँ तो एक आत्मा की ही वात है । दुनिया को रुचे, वह 
माने न माने, उसके लिए वह स्वतंत्र हैं। तीथंकर के जीव ने भी अपनी 
पूर्व पर्यायों में मिथ्यात्वादि के भ्रनन्‍्त पाप किये थे, वे भी श्रनादि से 
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एकेन्द्रियांदि की पर्यायों में रहे थे। उन्होंने भी जब अपने आत्मा को 
उपादेय वनाया और उसी में स्थिर हुए तभी तिरे थे । ह 

अहा ! यहाँ विदेह क्षेत्र में त्रिलोकीनाथ सर्वेज्ञ परमात्मा की जिस 
वाणी को सुनने एक भवावतारी इन्द्र स्वर्ग से आते हैं तथा जगल में से भी 
सकड़ों सिंह, बाघ तथा नाग आते हैं। वह वाणी कंसी होती होगी ? क्‍या 
उस वाणी में दुनियादारी के छोटे-मोटे कार्य करने की बातें श्रांती होंगी ? 
नहीं, भगवान की वाणी में तो यह आया है कि आत्मा राय रहित परि- 
पूर्ण चेतन्यस्वभाव से भरपूर वस्तु है, जिसमें एक समय की पर्याय की भी 
तास्ति है। ऐसी अपनी वस्तु को जिसने स्वीकार किया है, झ्ाश्वय किया 
है, उसे कर्मवन्‍्चन नहीं होता तथा जिसने श्रपन्ती वस्तु का अनादर करके 
त्याग किया है, उसे अवश्य हो कर्मवन्धन होता है । 

वाह्मयत्याग करके ऐसा माने कि इससे कमंवन्धन नहीं होगा तो ऐसा 
मानना मिथ्या है। तथा बाह्य त्याग नहीं किया, इसलिये कमब्रन्ध होगा 
ही ऐसा भी नहीं है । वाह्म में स्त्री-पुत्र, कुटुम्ब-परिवार, दुकान-बंधा झादि 
छोड़कर ऐसा माने कि मेने बड़ा भारी त्याग कर दिया है, दुनिया भी उसे 
बड़ा त्यागी मानतों है, परन्तु विचारणीय वात यह है कि उसने किसका 
त्याग किया ? जब परद्रव्य को कोई ग्रहण ही नहीं करता तो त्याग 
कसा ? 

यहाँ तो त्रिकाली शुद्धनय का ग्रहरा व राग का त्याग ही वास्तविक 
त्याग है, यहो अवन्ध का का रण है एवं त्रिकालो स्वरूप का त्याग व राग 
का ग्रहण वन्‍्च का कारण है । इसके साथ भूमिकानुसार वस्तुओं के प्रति 
भी ममत्व का त्याग होने से संयोग का त्याग होता है, परमेश्वर का ऐसा 
वीतराग-मार्ग है । यही बात वीतराग वाणी में आती है । 


तरिलोकीनाथ परमात्मा कहते हैं कि जो अन्दर में विराजमान शुद्ध 
चंतन्यमूर्ति श्रानन्दघन भगवान श्रात्मा की रुचि - दृष्टि छोड़कर शुभराग के 
प्रति प्रमभ व उसका आदर करता है, वह अज्ञानी बहिरात्मा बालक है। 
तथा जिसने दृष्टि में से राग की रुचि छोड़कर या राग्र का त्याग करके 
निज शुद्ध चेतन्यतत््व का आदर किया है, वह अन्तरात्मा युवा है और 
अन्तरात्मा ही जब परमात्मा हो जाते हैं तो वे वृद्ध अर्थात्‌ वद्ध मान हो 
जाते हैं। अरे ! इस शरीर का वालपन, य्रुवावस्था या बुढ़ापा तो जड़ का 
परिणमन है, उससे श्रात्मा को क्‍या ? 
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'शुद्धनय त्याग करनेयोग्य नहीं है! - इस अ्रथे को दृढ़ करनेवाला 
काव्य पुन: कहते हैं :-- 


( शादू लविक्रीडित ) 
धीरोदारमहिम्न्पनाविनिधने बोधे निवध्नन्धति 
त्याज्य: शुद्धनयों न जातु कृतिभि: सर्वकष कर्मरपाम्‌ । 
तत्नस्था: स्वमरीचिचक्रमचिरात्संहत्य निरयंद्वहिः 
पूर्ण ज्ञानधनौषधमेकसचलं पश्यंति शांत महः ॥१२१॥ 


श्लोकार्थ :--[ धीर उदार महिम्नि श्रवादिनिधने बोधे घृतति 
निबध्नन्‌ शुद्धनयः ] घीर ( चलाचलता रहित ) और उदार (सर्व पदार्थो 
में विस्तार युक्त) जिसकी महिमा है, ऐसे अ्रनादिनिधन ज्ञान में स्थिरता 
को बाँघता हुआ (श्रर्थात्‌ जान में परिणति को स्थिर रखता हुश्रा ) शुद्धनय, 
[ कर्मणाम्‌ सर्वकथः: ] जो कि कर्मों का समूल नाश करनेवाला है, 
[कृतिभि: ] पवित्र धर्मात्मा (सम्यर्दृष्टि) पुरुषों के द्वारा [जातु| कभी 
भी [ न त्याज्यः ] छोड़नेयोग्य नही है। [तत्रस्था:] शुद्धनय में स्थित वे 
पुरुष, [ बहिः निर्यत्‌ स्वमरीधि-चक्रम-अचिरात्‌ संहत्य ] बाहर निकलती 
हुई अपनी जञानकिरणों के समूह को (अर्थात्‌ कर्म के निमित्त से परोन्‍्मुंख 
जानेवाली ज्ञान की विशेष व्यक्तियों को) अल्पकाल में ही समेटकर, 
[पूर्ण ज्ञान-घन-श्रोधम्‌ एकस्‌ अ्रचल॑ शान्तं महः | पूर्ण, ज्ञानघन के पुञ्ज- 
रूप, एक, श्रचल, शान्त तेज को - तेज: पुञ्ज को [ पश्यन्ति ] देखते हैं 
प्रर्थात्‌ श्रनुभव करते हैं । 


भावार्थ :--शुद्धनय, ज्ञान के समध्ष्त विशेषों को गौण करके तथा 
परनिमित्त से होनेवाले समस्त भावों को गौण करके, आत्मा को शुद्ध, 
नित्य, अभेदरूप, एक चैतन्यमात्र ग्रहण करता है श्रौर इसलिये परिण॒ति 
शुद्धनय के विपयस्वरूप चैतन्यमात्र शुद्ध श्ात्मा में एकाग्र - स्थिर होती 
जाती है। इसप्रकार शुद्धनय का आश्रय लेनेवाले जीव बाहर निकलती 
हुई ज्ञान की विशेष व्यक्तताश्रों को अल्पकाल में ही समेटकर, शुद्धनय में 
(आत्मा की शुद्धता के अनुभव में) निविकल्पतया स्थिर होनेपर अ्रपने 
आत्मा को सर्व कर्मों से भिन्न, केवलन्ञानस्वरूप, अ्रमृतिक पुरुपाकार, 
वीतराग ज्ञानमूर्तिस्वरूप देखते हैं और शुक्लध्यान में प्रवृत्ति करके भ्रन्त- 


शू 


मु हुत में केवलज्ञान प्रयट करते हैं। शुद्धनय का ऐसा माहात्म्य है । इसलिए 
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श्री गुरुओं का यह उपदेश है कि जबतेक शुद्धवय के अवलम्बन से केवल- 
ज्ञान उत्पन्त न हो, तबतक सम्यरदुष्टि जीवों को शुद्धनय का त्याग नहीं 
करना चाहिए । ह 
कलश १२३ पर प्रवचन 
देखो, भगवान आत्मा घीर एवं उदार है। धीर यानि शाश्वत, 
स्थिर एवं चलाचलता रहित तथा उदार श्रर्थात्‌ विश्व के समस्त ज्ञेयों को 
एक साथ जानने की सामथ्य से सहित है तथा विशेष बात यह है कि वह 
सबको एक साथ जाने तो, किन्तु उनका करे कुछ भी नहीं ऐसी गजब की 
उदारता उस ज्ञानस्वभाव में है । यहाँ उदार का श्रर्थ लौकिंक श्रर्थ से भिन्‍न 
है । लोक में उदार उसे कहते हैं जो दानादि द्वारा लोकोपकार के काम 
करता है, किन्तु यहाँ लोकोत्तर मार्य में श्रात्मा की उदारता ज्ञान-स्वभाव 
से लोकालोक को जानने एवं अ्रकतृ त्व की श्रपेक्षा कही गई है; श्र्थात्‌ 
ज्ञान-स्वभाव से श्रात्मा में ऐसी उदारता है कि वह जानता तो सबको है, 
किन्तु किसी का भला-बुरा कुछ भी नहीं करता ।' 


,_यहाँ कोई कह सकता है कि सिद्धभगवान किसी का भला-बुरा करते 
हैं या नहीं श्रर्थात्‌ सज्जनों की सहायता व दुर्जनों को दण्ड देते हैं या नहीं ? 

उनसे कहते हैं कि भाई ! सिद्धपरमात्मा पर का कुछ भी कायें नहीं 
करते । वे तो मात्र अपने अ्रतीनिद्रिय आनन्द का एवं वीतरागी शान्ति का 
अनुभव करते हैं, निजानन्दरस में लीन रहते हैं। इस पर पुत्र: प्रश्न हो 
सकता है कि जिनके भक्त दुःखी होते रहें श्रौर वे केवल जानते-देखते रहें, 
कुछ भी मदद ही न करें तो वे कैसे भगवान होंगे ? जब हम-तुम जैसे 
साधारण मनुष्य भी अपनी शक्ति श्रनुसार दूसरों का भला करते हैं और 
भगवात किसी का भला न करें यह कैसे हो सकता है ? भगवान तो संकट- 
मोचन होते हैं न ? कप 


'उनसे कहते हैं कि भाई ! यह तो तुम्हारी भूल भरी मान्यता है, 
एक तो यही अ्रज्ञानभाव है कि हम पर का कार्य. कर सकते हैं, क्योंकि जब 
वस्तु का स्वरूप ही नहीं है कि वह पर का कुछ करे तो -फिर वीतरागी 
सिद्धभगवान पर में कुछ करें यह तो बात ही कहाँ रही ? 


श्रहो ! ज्ञान की ऐसी उदारता है कि वह तीन लोक व तीन काल. 
केवल जान सकता है। अरे ! इसके श्रुतज्ञान में भो परोक्षरूप से 
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लोकालोक को जानने की ताकत है। शक्तिरूप से तो उदार है ही, ज्ञाव 
की निर्मेल पर्याय की भी ऐसी उदारता है कि उसमें लोकालोक ज्ञात हो । 

लोक में जिसतरह हम लोग किसी के द्वारा दी गई गाली को 
सुनकर ऐसी गांठ बाँघ लेते हैं कि पचास-पचास वर्ष तक नहीं भूलते और 
समय-समय पर उसे बरावर याद करके भ्रपनी कषाय को पुष्ट करते रहते 
हैं, इसीतरह हम आत्मा के गीत सुनकर उसकी गाँठ बाँध लें भौर 
उसीको बारम्वार याद करें, समय-समय पर उसकी पुनरावृत्ति करके 
विचार करे कि “मैं तो ज्ञानानन्दस्व॒भावी हूँ चिदानन्द चेतन्यस्वभावी हूँ ।” 
झ्राचार्य कहते हैं कि हे भाई ! तू श्रपती परिणति को एकबार तो अपने 
श्रात्मस्वभाव सें स्थिर कर ! 


यहाँ कहते हैं कि धीर व उदार जिसकी महिमा है ऐसे भ्रनादि- 
निधन ज्ञान में स्थिरता करानेवाला तथा कर्मों का नाश करनेव,ला शुद्धनय 
घर्मात्मा पुरुषों के द्वारा कभी भी छोड़ने योग्य नहीं है। श्र्थात्‌ त्रिकाली 
ध्रूव ज्ञायक स्वरूप श्रात्मा का श्राश्नय करानेवाला एवं उसी में स्थिर 
करानेवाला शुद्धनय धर्मी पुरुषों के दारा कभी भी छोड़ने योग्य नहीं है । 


अ्रहाहा ! जिसे अपनी प्रुणं वस्तु का भ्राश्रय लेने से परिणत्ति में 
पवित्रता व शुद्धता प्रयट हुईं, सम्यग्दशन-ज्ञान प्रगठ हुआ, वह समकिती 
जीव कर्मों का मूल से वाश करनेवाला है, भर्थात्‌ राग की उत्पत्ति करने- 
वाला नहीं है । ! 

प्रश्न :--तो क्या घर्मात्मा को राग आ्राता ही नहीं है ! 

उत्तर :--नहीं, ऐसी बात तो नहीं है । धर्मी जीवों को भी किचित्‌ 
राग होता है, परन्तु उस राग के वे कर्ता नहीं हैं, क्योंकि उनके राग करने 
का भ्रभिप्राय नहीं है । वे तो निरच्तर स्वरूप में स्थिर होने का उच्यम क्रके 
क्रमश: राग का अभ्रभाव करने का ही प्रयत्न करते हैं । 

प्रश्न :--क्या दया पालना, ब्रत धारण करना, तपश्चरण करना 
श्रादि सत्कार्य नहीं हैं ? 

उत्तर +--जिससें श्रात्मा के अती न्द्रिय आ्रानत्द का स्वाद श्राता है, 
वे सम्यरदश्शंस-ज्ञान-चा रित्र सत्काये हैं। इसके सिवाय केवल वाह्य ब्रतादि 
का राग सदाचरण नहीं है। धर्मी के ब्रतादि को व्यवहार से सदाचरण 
कहते हैं यह बात जुदी है । ; 
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जो मिथ्यात्व दशा में है एवं श्रवतक अपने चेतन्य भगवान को जिसने 
स्वीकार ही नहीं किया है, उसके ब्रतादि रूप आचरण को तो उपचार से 
भी सदाचरण कहना सभव नहीं है, क्योंकि उनके मल सामायिक श्रादि को 
निरुपचार चारित्र कहा है ? 


जिसने वीतरागमूर्ति ज्ञायकस्वभावी भगवान श्रात्मा को स्वीकार 
करके उसका अनुभव किया है, वह वीतरागता के लाभ को प्राप्त करता 
है | सेम्‌+-भ्राय--सामायिक, अर्थात्‌ जिसमें समता का लाभ यानि वीत- 
रागता का लाभ प्राप्त हो वह यथार्थ सामायिक है। आत्मा के भान बिना 
स्वानुभव बिना यथार्थ सामायिक नहीं'होता । इसीप्रकार आनन्द के नाथ 
भगवान आत्मा को पुष्ट करने का नाम प्रोपध है। राग का पोषण 
छोड़कर निर्मलानंद के नाथ को दृष्टि में लेकर इसी में स्थिर होना आत्मा 
का ही पोषण करना पोसह ( प्रोषध ) है। जैसे चना पानी में डालने पर 
फल जाता है, उसी तरह आनन्द के नाथ को दृष्टि.में लेने से तथा उसमें 
स्थिर होने से जो भ्रात्मा पुष्ट होता है, उसे ही पोसह कहते हैं । इस दृष्टि 
से श्रज्ञानी को न सच्चा सामायिक होता है श्रौर न प्रोषध । 


बापू ! जिसे वीतरागता की यह बात पचती नहीं है, चित्त में बेठती 
नहीं है, जेंचती नहीं है, उनको विरोध सा लगता है, परच्तु भाई ! मार्ग 
तो एकमात्र यही है । जब भी सुख के सच्चे सार्ग में जाना होगा, तब इसी 
मार्ग से जाना होगा । 


“कृति भिः” श्र्थात्‌ सुकृतवाले प॒विन्न धर्मी सम्यर्दृष्टि पुरुषों के द्वारा 
अन्तर में विराजमान निज चंतन्यमय परमात्मा का जो आदर किया गया, 
वह कुछ भी छोड़ने योग्य नहीं है । अहा ! ब्रत-तप-भक्ति श्रादि के विकल्प 
भी उठते हैं, किन्तु अपने चेतन्यमय-निजात्मतत्त्व का आश्राश्रय छोड़ने लायक 
नहीं है । जो विकल्प शआाते हैं, वे मात्र जानने लायक हैं श्रर्थात वे मात्र ज्ञान 
के ज्ञेय हैं। चाहे जसी प्रतिकूलता का प्रसंग बने, तो भी जिन्हें श्रात्म- 
कल्याण करना है तथा जन्म-मरण का अभाव करना है, उन्हें स्व का 
आश्रय छोड़ने योग्य नहीं है । दुःख के सागर में तो भगवान आत्मा अ्रनादि 
से पड़ा ही है, श्रब जो आत्मदष्टि प्राप्त करने का श्रवसर मिला है, 
वह चूकने जैसा .नहीं है। आत्मस्वरूप में ही दृष्टि स्थिर करके अपना 
प्रयोजन साध ही लेना - चाहिए । फिर बारम्वार यह अवसर पाना संभव 
नहीं है। 'जञान में स्थिरता करने का नाम शुद्धनय है' - ऐसा जो कहा है 
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उसका तो भश्रर्थ ही यह है कि अन्दर में शुद्ध चैतन्यस्वरूप का श्राश्रय ग्रहरा 
किया है । शुद्धनय शुद्ध स्वरूप में ही स्थिरता करता है, वह स्वरूप से च्युत 
नहीं होता । 

भाई ! यह तो अध्यात्मशास्त्र है, कोई कथा-वार्ता नहीं है। यह तो 
भगवान शआत्मा-परमात्मा की कथा है | चिदानन्द चेतन्यमय भगवान आत्मा 
में प्राप्त हुई अन्तर की स्थिरता को छोड़कर व्यवहार के विकल्प की दशा 
में लाभ मानना, अटकना व उसीकी चर्चा करना विकथा है। शास्त्र में चार 
प्रकार की विकथा कही गई है स्त्रीकथा, भोजनकथा, राजकथा व चोरकथा । 
इसी का विस्तार करते हुए “भावदीपिका” में पच्चीस प्रकार की विकथा 
कही है । वहाँ राग के विकल्प से धर्म होता है, यह वार्ता भी विकथा है - 
ऐसा लिखा है । 


धरे भगवान ! तुझे अपने ऊपर जरा भी दया नहीं आतो, जो 
चैतन्य का आदर छोड़कर राग के आदर में भ्रटक गया है ? प्रभु ! तूने 
श्रवतक अश्रपनी हिंसा ही की है, श्रात्मघात ही किया है; क्योंकि तूने अपने 
त्रिकाली पवित्र प्रभु आत्मा के स्वरूप को स्वीकार न करके “मैं राग हूँ” 
ऐसा माना है । इसतरह तूने श्रपने सहजानन्दस्वरूप चेतन्यमूर्ति निज भगवान 
श्रात्मा से इन्कार करके एवं क्षणिक पुण्य-पाप के विकल्पों को निजपने 
स्वीकार करके श्रपनी जीवती-जागती ज्योतिस्वरूप निज चेतन्यज्योति का 
नाश किया है । है भाई ! यदि तुझे दुःख से निव॑ त्त होने की इच्छा है तो 
राग की दृष्टि छोड़कर निज चैतन्य स्वरूप की दृष्टि कर, तथा शुद्ध चैतन्य- 
स्वरूप में ही स्थिर हो जा । 


श्रव कहते हैं कि शुद्धनय में स्थित पुरुष बाहर में निकलती हुई 
श्पनी ज्ञानकिरणों को श्रल्पकाल में ही समेटकर पूर्ण ज्ञानघन होता हुप्रा 
एक श्रचल, शान्त तेज को ही देखता है, उसी का अनुभव करता है । 


देखो, कहते हैं कि शुद्धनय में स्थित श्रर्थात्‌ चेतन्यमूर्ति निज ज्ञायक 
भाव में स्थित पुरुष बाहर निकलती हुईं अपनी ज्ञानकिरखों के समूह को 
समेटकर श्रन्दर ज्ञानधन के पु जरूप भ्रविचल एक निज आत्मस्वरूप को 
प्रनुभवता है। ज्ञानकिरणों के समूह को समेटकर श्रर्थात्‌ जो ज्ञान की 
पर्याय, पर तथा व्यवहार रत्तत्रय के आ्रालम्बन से बाहर निकलती थी, 
उन्हें संकोच कर - रोककर शुद्ध चेतत्यधन निज परमात्मद्रव्य में विलीन 
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कर देता है । अहाहा”"यहाँ कहते हैं कि ज्ञान की किरणों अर्थात्‌ 
ज्ञान की पर्याय जो शुभाशुभभाव में बाहर जाती हैं, उन्हें समेट ले, रोक 
ले तथा अपने स्वरूप में मग्त कर दे, क्योंकि वे दोनों ही भाव आत्मा के 
हित के अनुकूल नहीं हैं। यदि तुझे झ्रात्मशान्ति चाहिये हो तो विकल्पों 
में जाती हुई ज्ञान की पर्याय को शुभराग से भी समेटकर अपने में लानो 
होगी । और तो ठीक, किन्तु यदि तेरा उपयोग भेद के सूक्ष्म विकल्पों में 
भो झटक गया, तो भी आत्मा की शान्ति उपलब्ध नहीं होगी, क्योंकि 
अपने भगवान श्रात्मा में से वाहर निकलती हुई ज्ञान की पर्याय परावलम्बी 
होती है । स्वावलम्बन छोड़कर परावलम्बी होने में अपनी हानि ही हानि 
है, दुःख ही दुःख है । । 


भाई ! यह वात तेरे अन्दर में भलीभांति समा जाना चाहिये। 
त॒मे अपने निज आनन्द घर से वाहर निकलना कंसे पुसाता है ? अहा ! 
देव-शास्त्र-गुरु में जाती हुई पर्याय भी परावलम्बी है । इप्टि के तो इसका 
निपेघ वे ही रहा है, किन्तु यहाँ तो यह कहते हैं कि तू श्रन्दर में स्थिर 
होकर इस राग के परावलम्बन की प्रवृति को भी छोड़ दे । शीघ्षता कर 
विकल्‍प मत कर ! भयवन्‌ ! तू अचिरात्‌ अर्थात्‌ श्रल्पकाल में ही तत्काल 
ही राम - विकल्प से पीछे हट जा । ह 


अरे भाई ! पहले इसका निर्णय तो कर कि मार्ग तो .एकमान्र 
'यही है । 
अभ्रहा ! बाहर निकलती हुई अपनी ज्ञानकिरणों के समूह को 
समेट ! ज्ञान की पर्याय स्वयं वाहर निकलती है, पर का अवलम्बन लेकर 
परावलम्त्री होती है, वह किसी कर्म के कारण परावलम्बी नहीं होती । 
कर्म क्या करे ? कर्म तो निमित्त मात्र है, वह उपादान में कुछ करता 
| है। यदि निमित्त उपादान का कुछ करे तो वह निर्मित्त ही नहीं 
कहलाएग, । निमित्त नहीं है ऐसी बात नहीं है, निमित्त है श्रवश्य; परच्तु 
वह पर में कुछ करता नहीं है - ऐसी वस्तु की व्यवस्था है। . 


अब कहते हैं कि वह अनुभूतिस्वरूप भगवान शुद्धात्मा केसा है ? 
यह भगवान ज्नात्मा ज्ञाता-रष्टा स्वभाव से भरा “एक” है श्रर्थात्‌ अमेद 
तथा अपने चेतन्यस्वरूप से कभी चलायमान नहीं होता - ऐसा “अचल” 

है तथा अविकारी शान्तिस्वरूप तेजपु ज है । 
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वह भ्रात्मा श्र्थात्‌ घीर, उदार एक एवं ज्ञान का घनपिन्ड है | 
अहा ! ज्ञान-ज्ञान-ज्ञान सामान्य अ्भेद एक है। उसमें जो विशेष भेद 
पड़ते हैं, तू उन भेदों में न उलझ, भेद के लक्ष्य से पीछे हटकर त्रिकाली 
जशञानघन एक सामान्य भगवान श्रात्मा में समा जा। त्रिकाली ज्ञानघन 
भगवान आत्मा भ्रनादि से एक समय की पर्याय में रमण कर रहा है, इस 
वृत्ति को पलट दे तथा अ्रपने निजानन्दघन स्वरूप में एकाग्र हो जा | 
इससे तुझे अपने पूर्ण ज्ञानघन के पुज परमात्मा का स्वरूप दिखाई देगा । 


अ्रहाहा*“” बाहर जाती हुई पर्याय को अ्रन्तमुंख करके देखने से 
तुझे निज भगवान के दर्शन होंगे । भाई ! यह भगवान की वाणी है, 
कुन्दकुन्द तो इसके श्राड़तिया हैं। हे भाई ! तू श्रपने हित की बात 
सुनकर उत्साहित हो जा। हां करना, ना नहीं करना । यदि ना करेगा 
तो कहीं नरक निगोद में जा पड़ेगा श्रौर हां करेगा तो तेरी हालत सुधर 
जावेगी । यदि तू श्रस्थिरता छोड़कर स्वभाव में स्थिर हो जावेगा तो 
परम शानन्‍्त अभ्रकषाय तेज का अनुभव करेगा, श्रात्मा का प्रत्यक्ष वेदन 
करेगा । 


भाई ! तेरी जीवन नौका भवसमुद्र में न डूबे, एतदर्थ तू भव के 
भाव का भ्रभाव करके अपने चेतन्यस्वरूप के तट पर आ जा। राग ने 
तुझे भवसमुद्र में डाल रखा है। चाहे शुभ राग हो या श्रशुभ दोनों ही 
संसार समुद्र में डूबने वाले मगरमच्छ हैं। यदि तू चेतेगा नहीं तो ये तु्े 
भवसागर में डुबोकर ही रहेंगे, श्रतः राग के फन्दे में से निकल जा श्ौर 
श्रपने अ्रन्त:स्वरूप में लीन हो जा । 


एक डाक्टर कहता था कि जैसा ये महाराज (श्री कानजी स्वामी ) 
कहते हैं, यदि इन्हें वैसा ही मान लें तो फिर संसार में कुछ करने-कराने 
को रह ही क्‍या जाता है ? इस तरह तो सभी निकम्मे हो जावेंगे ? उनसे 
कहते हैं कि भाई ! संसार में कौन किसका क्‍या कर सकता है ? बापू ! 
ये जड़ की क्रियायें तो स्वयं जड़ से होती हैं । यह श्ाँख में दवा की बू द 
डाले और श्ाँख ऊँची नीची हो तो ये क्रिया जड़ की श्रर्थात्‌ श्राख के 
परमाणश्रों की है, किन्तु श्रज्ञानी को ऐसा लगता है कि यह क्रिया आत्मा 
स्वयं करता है, जबकि वह आत्मा का कार्य नहीं है। बापू ! तु्े खबर 
नहीं है कि इस क्रिया में तुझे जो कतृ त्व का भ्रभिमान है, वह मिथ्यात्वभाव 
है। यह मिथ्यात्वभाव तुझे चार गति में रुलायेगा। तुझे इस चतु गति 
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संसार से बाहर निकलना अति कठिन पडेंगा । भाई ! इस मिथ्यात्व का 
परम्परा फल निगोद है। 


एक श्रठारह वर्ष की रूपवती विवाहिता लड़की थी, उसे एकवार 
शीतला (चेचक) निकली। सारे शरीर में रोम-रोम में फुसियाँ फूट 
पड़ीं। श्रह्म ! प्रत्येक फुसी के दाने में कीड़े पड़ गये । पारावार वेदना, 
बेचारी बिलख-विलखकर रोये, चीख मार-मारकर चिल्लाए, भारी 
श्राक्रत्दन करे । अपनी माँ से कहे, माँ ! मैंने इस भव में तो ऐसा कोई 
काम किया नहीं है, फिर ऐसी असहाय पीड़ा क्‍यों ? मुझे कोई मार दे तो 
मैं इस दु.ख से मुक्त हो जाऊं । मुझसे यह यह पीड़ा सही नहीं जाती । 
इसीतरह बिलखते-बिलखते ४८ घंटे में मर गई । 


भाई! आनन्द का नाथ भगवान शब्रात्मा जब तक अपने को नहीं 
जानेगा, तवतक इसकी पर्याय में ऐसे ही भयानक दु ख उत्पन्न होते रहेंगे । 
भाई ! ऐसे दुःख तूने भ्रनन्‍्तबार सहे हैं, परन्तु तू उन्हें भूल गया है। 
श्राचार्य यहाँ तुके उन दुःखों का स्मरण कराके उन्हें नष्ट करने का उपाय 
बताते हैं, तू उन्हें ग्रहण कर और सदा के लिए इन असह्य दुगखों से 
मुक्त हो जा । 


कलश १२३ के भावार्थ पर प्रवचन 


देखो, शुद्धनय मतिश्रुतज्ञान के समस्त विषयों को गौण करके तथा कर्म 
के निमित्त से हुए समस्त पृण्य-पाप के विकारी भावों को गौण करके श्रर्थात्‌ 
भेद व विकार पर से लक्ष्य हटाकर एक चंतन्य मात्र शुद्ध ज्ञायक को ही 
ग्रहण करता है। तथा शुद्ध द्रव्य के लक्ष्य से शुद्धता के अ्रंश को वृद्धिगत 
करता जाता है। इसप्रकार बढ़ता हुआ शुद्धता का अंश एक अ्रभेद का 
हो श्रभिननन्‍्दन करता है । 


देखो, उन भावों को “गौण करके” कहा है, अ्रभाव करके नहीं 
कहा । समयसार को ग्यारहवीं गाथा में भो व्यवहारनय को गौण करके 
अभृतार्थ कहा है, श्रभाव करके नहीं कहा । मुख्य व गौण ऐसे दो भेद तो 
ज्ञान में पड़ते हैं, श्रद्धा में नहीं । धर्मी की तो सदेव श्रपनी शुद्ध चेतन्‍्यमय 
वस्तु पर ही इष्टि होती है । 


दूसरी बात यह है कि मुख्य सो निश्चय व गौण सो व्यवहार ऐसा 
वस्तु का स्वरूप है, निश्चय सो मुख्य व व्यवहार सो गौणा ऐसा नहीं है । 
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यदि ऐसा मानेगें तो पर की अपेक्षा से पर्याय भी निश्चय का विपय है, 
इस कारण पर्याय भी आश्रयरूप मुख्य बन जावेगी। उक्त दोनों कथनों 
में भारी अन्तर है, इसे ध्यान से समझ लेना चाहिए । 


अहाहा““““जिसे यहाँ शुद्ध, नित्य, श्रभेद, एक एवं चैतन्यमात्र 
कहा है, इसी को समयसार गाथा १४-११ में अ्रवद्धस्पृष्ट, अनन्य, नित्य, 
अविशेष एवं श्रसंयुक्त कहा है। तथा इसी को समयसार की गाथा ७ में 
ज्ञानदर्शन व चारित्र के भेद को गौण करके एक शुद्ध ज्ञायकभाव कहा है, 
क्योंकि छद॒मस्थ रागी जीवों को भेद के ऊपर दृष्टि जाने पर राग - विकल्प 
हुए बिना नहीं रहता । इसी से भेद को गौण करके शुद्धनय त्रिकालो 
अभेद द्रव्य को ग्रहण करता है। गाथा ११ में इसी को भूतार्थ कहा है। 
भाई ! यह एकरूप ज्ञायक भाव ही मुख्य है, इसी की महत्ता है । 


श्रज्ञानी जीव ने व्यवहार में तो अनन्तवार हजारों रानियों का 
भी त्याग किया एवं दिग्रम्बर साधु भी हुआ, पंचमहान्नतादि सभी मूलग्रुण 
भी यथार्थ पाले, परन्तु एकबार भी द्रव्यस्वभाव में श्र वतत्त्व की शरण 
में नहीं श्राया । चैतन्य के सागर में ड्वकी भी नहीं लगाई तो स्थिरता 
प्राप्त करने का तो अ्रभी प्रश्त ही कहाँ है ? 


यद्यपि जवतक पूर्णानन्द की प्राप्ति नहीं हुई, तबतक भेद तो उत्पन्न 
होंगे ही; किन्तु शुद्धनय इन भेदों को गौण करके एक, अभेद चैतन्यमात्र 
को ग्रहरा करता है । एक का श्रर्थ वेदान्त कीं भांति अरद्व त नहीं है, बल्कि 
यहाँ तो भेद या विशेषों को गौण करके भ्रभेद सामान्य को एक कहा है । 
प्रवचनसार की १७२९वीं गाथा में श्रलिगग्रहणा के १५वें बोल में वेदान्त की 
भांति श्रात्मा को सव मिलकर एक सर्वव्यापक मानने वालों को पाखण्डी 
कहा है । 

यहाँ कहते हैं कि .शुद्धतथ एक अ्रभेदरूप चेतन्यमात्र_ वस्तु को 
ग्रहण करता है, इसलिए परिणति शुद्धनय के विषयस्वरूप चेतत्यमात्र 
शुद्ध आत्मा में एकाग्र स्थिर होती जाती है। अ्रह्ाहा'"'जिससने अपनी 
ज्ञान की पर्याय अ्रभेद की ओर भुकाई है, वह क्रम-क्रम से अभेद में 
एकाग्न होती जाती है। राग की एकाग्रता छूटकर जहाँ स्वभाव की 
एकाग्रता हुई, वहाँ परिण॒ति शुद्ध होकर सम्यरदर्शत व सम्यम््ञानरूप हो 
जाती है, फिर विशेष एकाग्रता होने पर चारित्र होता है । 
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इसप्रकार शुद्धनय का श्राश्रय करनेवाले जीव अल्पकाल में बाहर 
निकलती हुई ज्ञान की पर्यायों को समेंट कर, शुद्धनय में अर्थात्‌ श्रात्मा 
को शुद्धता के अनुभव में निविकल्प रूप से ठहरकर सर्वेकर्मों से भिन्न, 
केवलज्ञानस्वरूप अमृतिक पुरुषाकार, वीतराग ज्ञानमूर्तिस्वरूप अपने 
श्रात्मा को देखते हैं तथा शुक्लध्यान में. प्रवृत्ति करके भ्रन्तमूहुत में केवल- 
ज्ञान प्रगट करते हैं। शुद्धनय का ऐसा माहात्म्य है। शअ्रत: शुद्धनय के 
झवलम्बन से जवतक केवलज्ञान उत्पन्न नहीं हो जाता, तबतक सम्यर्दृष्टि 
जीवों,को शुद्धनय छोड़ने योग्य नहीं है - ऐसा श्रीगरुरुओं का उपदेश है । 


पहले विकल्प में निर्णय तो कर कि मार्ग तो एकमात्र यह है। 
पहले विकल्प में यह निर्णय होता है कि भेद को लक्ष्य में से छोडकर श्रभेद 
की दृष्टि होनेपर जो अनुभव होता है, वह सम्यकचारित्र है तथा उस 
चारित्र में भ्रन्तंमूहुर्त शुक्लध्यान में प्रवर्तन करने से केवलज्ञान होता है । 
सुखी होने की यही रीत है । 


झ्रब, आख़वों का सर्वधा नाश करने से जो ज्ञान प्रगट हुआ, उस 
ज्ञान की महिमा का सूचक काव्य कहते हैं :-- 


( मन्दाकान्ता ) 


रागादीनां भगिति विगसात्सवेतोध्प्पात़वारां 
नित्योद्योतें किलपि परम वस्तु संपश्यतोडन्त: ॥ 
स्फारस्फार: स्वरसविसरंः प्लावयत्सवंभावा- 
नालोकांतादचलमतुल॑ ज्ञानमुन्मग्नमेतत्‌ ॥१२४।॥ 


इति शआख्रवो निरक्तांत: । 


इति श्रीमदमृतचन्द्रसूरिविरचितायां समयसारव्यास्यायामात्मस्यातौ 
प्रास्नवप्ररूपषक: चतुर्थोक: ॥॥ 


श्लोकार्थ :--[ नित्य-उद्योतं ] जिसका उद्योत (प्रकाश) नित्य है 
ऐसो | किस भ्रपि परम वस्तु | किसी परम वस्तु को [अन्तः सम्पश्यतः | 
श्रन्तरंग में देखनेवाले पुरुष को, [ रागादीनां आज्वाणां ] रागादि आख्रवों 
का [रूगिति] शीघ्र ही [| सर्वतः श्रपि ] सर्व प्रकार [ विगरमात्‌ ] नाश 
होने से, [ एतत्‌ ज्ञानमु | यह ज्ञान [ उन्सग्नस्‌ | प्रगट हुआ, [स्फारस्फारे: | 
कि जो ज्ञान श्रत्यन्तात्यन्त ( अ्रनन्तानन्त ) विस्तार को प्राप्त [स्व॒रस- 
विसरं:| निजरस के प्रसार से [ श्रा-लोक-अन्तात्‌ ] लोक के अन्ततक के 
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[सर्वभावान्‌ | सर्व भावों को [प्लावयतु] व्याप्त कर देता है अर्थात्‌ सर्व 
पदार्थों को जानता है, [ भ्रचलम्‌ | वह ज्ञान प्रगट हुआ तभी से सदाकाल 
अ्रचल है अर्थात्‌ प्रगट होने के पश्चात्‌ सदा ज्यों का त्यों ही बना रहता है, 
चलायमान नहीं होता और | श्रतुलं ] वह ज्ञान अतुल है श्रर्यात्‌ उसके 
समान दूसरा कोई नही है । है 

भावार्थ :--जो पुरुष अंतरंग में चैतन्यमात्र परम वस्तु को देखता 
है भौर शुद्धनय के आलम्बन द्वारा उसमें एकाग्र होता जाता है, उस पुरुष 
को तत्काल सर्व रागादिक श्रास्रवभावों का सर्वेथा भ्रभाव होकर सर्वे 
प्रतीत, अनागत और वर्तमान पदार्थों को जाननेवाला निश्चल, श्रतुल 
केवलज्ञान प्रगट होता है। वह ज्ञान सबसे महान्‌ है, उसके समान दूसरा 
कोई नहीं है । 

टीका :--इसप्रकार आस्रव (रंगभूमि में से) वाहर निकल गया । 

भावारे :--रंगभूमि में झ्राज़्व का स्वांग आया था, उसे ज्ञान ने 
उसके यथार्थ स्वरूप में जान लिया, इसलिए वह बाहर निकल गया । 


फलश १२४ पर प्रवचन 

देखो, जिसका ज्ञानप्रकाश नित्य है - ऐसे ज्ञानपु ज भ्रभेद एकरूप 

श्रात्मद्रव्य को अ्रन्तरंग में यथार्थ देखनेवाले पुरुषों के रागादि श्रास्रवों का 
शीघ्र नाश होने से केवलज्ञान प्रगठ हो जाता है । 


उस केवलज्ञान की महिमा बताते हुए श्राचायं कहते हैं कि वह 
प्रगट हुआ केवलज्ञान श्रचल है, प्र्थात्‌ प्रगट होने के बाद वह केवलज्ञान 
जैसे का तैसा रहता है, घटता-बढ़ता नहीं है, नष्ठ भी नहीं होता । तथा 
वह ज्ञान भ्रतुल है भर्थात्‌ इस जैसा पूरां व निर्मल भ्रन्य कोई ज्ञान नहीं है । 
उपमा रहित निरुपम है । भ्रह्महा'” * ! केवलज्ञान होनेपर परमात्मा जाने 
सब कुछ भर करें कुछ भी नहीं । ऐसी बातें और ऐसा धर्म! एक 
वीतरागी दिगम्बर घ॒र्म के सिवाय यह बात अन्यन्र कहीं भी नहीं है । अतः 
यह भ्रनुपम है, अ्रतुलनीय है । भन्य कोई वस्तु ही नहीं है, जिससे तुलना 
की जाय । 

अ्रहो ! यह है भगवान की दिव्यध्वनि का मधुर नाद ! वे कहते हैं 
कि हे भाई ! तू अपने स्वरूप में जा तो सही! तुझे अपूर्व अ्रतीन्द्रिय 
आनन्द प्रगट होगा | इसी में विशेष एकाग्र होने पर तुझे शान्तिस्वरूप 
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चारित्र की प्राप्ति होगी तथा परिपेर्ण एकाग्न होने पर केवलज्नान प्रगट 
होगा, जो कि भ्रचल व अनुपम है । 


भ्रब कहते हैं कि इस श्रज्ञानी जीव ने अपने ऐसे श्रनुपम, श्रचल, 
आत्मा को पामंर मानकर मरणतुल्य कर रखा है । पर से सुख मानना ही 
इसकी पामरता है | पाँच-पचास लाख रुपया हो, पत्नी अ्रनुकूल व रूपवान 
सुन्दर हो, लड़के-लड़कियाँ बुद्धिमान, सुन्दर व कमाऊ हों तो बस उनमें ही 
अपने को सुखी मान लेता है। उनसे कहते हैं कि भाई ! तुझे यह क्‍या 
हो गया है ? जो तू अपनी श्रनन्ती महत्ता भूलकर पर की महत्ता व ममता 
में मूछित हो गया है । बापू ! इससे तो चेतन्य का घात हो रहा है । 


अरे भाई ! जिसका जीवन यों ही चला जायगा, वह मरकर पशु- 
पर्याय में जाकर जन्म लेगा। तथा क्रम-क्रम से पुण्य क्षीण होकर नरक- 
निगोद में जा पड़ेगा | तत्त्व का विरोध करनेवाले तो निश्चय से कालान्तर 
में निगोद ही जावेंगे, क्‍योंकि उन्हें श्रात्मा के हित करने का अवसर ही 
नहीं रहेगा तथा तत्त्व की श्राराधना करनेवाले नियम से श्रल्पकाल में 
अविचल मुक्तिदशा को प्राप्त करेंगे । नरक व स्वर्ग की गतियाँ तो शुभाशुभ 
भावों के फल हैं। वास्तव में तो दो हो गतियाँ हैं एक पंचमगति और 
दूसरी निगोंद । जीव अनादि से निगोद में ही था श्रौर यदि यह अवसर 
चक गया, पंचमगति में नहीं जा सका तो भ्रनन्त कालतक फिर निगोद में 
ही रहना पड़ेगा । धर्म की आराधना से पंचमगति रूप मोक्ष व धर्म की 
विराघना से निगोदगति प्राप्त होती है । 


व्यापारादि से जो पैसा की कमाई होती है, वह सब तो पाप की 
कमाई है। अन्तर में निज चैतन्यभगंवान की शरण लेने पर ही पविचता 
की कमाई होती है। श्रहो ! श्रन्दर में प्रा.का प्रा चेतन्य का निधान 
पड़ा है न ? अनन्त सत्‌ का तत्त्व एवं भ्रनन्त गुण-स्वभाव की खान श्रन्दर 
में पड़ी है। अहा“““”! भगवान आत्मा अनन्त गुणों का गोदाम भ्रमन्त 
शक्तियों का सग्रहालय है। इसकी पर्याय में राग का होना ही इसका बड़ा 
भारी नुकसान है। ज्ञानी को बीच-बीच में श्नतादि का व्यवहार - राग 
श्राता है, किन्तु है वह नुकसान ही । ज्ञानी उसे अन्तः एकाग्रता के अ्रभ्यास 
से दूर करता हुआ अन्तर में परिपूर्ण एकाग्रता करके केवलज्ञान उत्पन्न करता 
है | ऐसा केवलज्ञान संदा अंचल व अतुल है - ऐसा यहाँ कहा है । 
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जो पुरुष अन्तरंग में चैतन्यमात्र परमवस्तु को देखता है तथा शुद्धनय 
के अवलम्बन से उसी में एकाग्र होता जाता है, उस पुरुष के तत्काल सर्वे 
रागादिक आस्रवभावों का सर्वथा अभाव होकर समस्त अ्रतीत-अनागत व 
वर्तेमान पदार्थों को जाननेवाला निश्चल अतुल केवलज्ञान प्रगट हो जाता 
है । वह ज्ञान सबसे महान है, उससे महान लोक में भ्रन्य कुछ भी नहीं है । 


ऐसे केवलज्ञान का स्वरूप व महिमा सुनकर कोई पूछ सकता है कि 
केवलज्ञान के अ्रनुसार तो जिस द्रव्य की जो पर्याय जिस समय होनी होगी, 
वह तभी होगी । इसका तात्पय यह हुआ कि प्रत्येक द्रव्य की पर्याय क्रमवद्ध 
है, क्‍या ऐसी श्रद्धा से पुरुषार्थ का अभाव नहीं हो जायगा ? जब सबकुछ 
निश्चित हो तो उसमें किसी को करने का अवसर ही कहाँ रहा ? 


समाघान यह है कि यद्यपि प्रत्येक द्रव्य की पर्याय ऋरमबद्ध है तथा 
जिस समय जो पर्याय होनी हो, उस समय वही होती है; तथापि पुरुषार्थ 
का लोप नहीं होता, क्योंकि ऐसी क्रमबद्ध पर्याय के सिद्धान्त का जिसे 
निर्णय हुआ है, उसे तो स्वभाव की अन्त ष्टिपूवंक सम्यर्दर्शन प्रगट हो 
गया है और आत्मा का दर्शन हो जाना ही यथार्थ पुरुषार्थ है। जिसे 
पर्यायबुद्धि या पर्यायदृष्टि दूर होकर भ्रन्तदृ ष्टि या द्रव्यदृष्टि प्राप्त हो, 
उसे ही क्रमवद्ध का यथार्थ निर्णय होता है तथा ऋ्रमबद्ध का निर्णय ही 
श्रपने आप में यथार्थ पुरुपार्थ है, क्योंकि ऋ्रमबद्धपर्याय के निर्णय में जीव का 
अज्ञानजनित समस्त कतुृंत्व एवं कतृ त्व का अहंकार छूट जाता है एवं 
अकतृ त्व एव ज्ञाता-दृष्ठटापना प्रगट हो जाता है । 


“इसप्रकार आद्व रंगभूमि से बाहर निकल गया” श्रर्थात्‌ जीव 
आख़व का स्वांग लेकर रंगभूमि में आया था, किन्तु जब ज्ञान ने उसका 
यथार्थ रूप पहचान लिया तो बाहर निकल गया 4 पृण्य-पाप का भाव दुःख- 
रूप है - ऐसा भेदजान होनेपर श्रात्मा श्रात्मा में ठहर गया, स्थित हो गया 
तो अपनी नियति के अनुसार आखव नाश को प्राप्त हो गया । तब आख्रव 
का स्वांग भी रंगभूमि से वाहर चला गया । 
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योग कषाय मिथ्यात्व अ्रसंयम श्ास्रव द्रव्यत श्रागम गाये, 
राग विरोध विभोह विभाव श्रज्ञानमयथी यह भाव जताये; 
जे मुनिराज करें इनि पाल सुरिद्धि समाज लये सिव थाये, 
काय नवाय नम चित लाय कहू जय पाय लहूं सत भाये । 


इसप्रकार श्री समयसार की ( श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यदेव- 
प्रयीत श्री समयसार परमागम की ) श्रीभद्‌ प्रमृतचन्द्राचायेदेवविरचित 
झ्रात्मस्याति नामक टीक। में श्राज़ब का प्ररूपक चौथा अंक समाप्त हुआ । 


ग्रन्थ के श्रन्त में पण्डित जयचन्दजी ने भ्रपनी हिन्दी टीका का 
समापन करते हुए उपरोक्त पद्य रचा है ! 


पद्य की प्रथम पंक्ति में श्रागम सें उल्लिखित द्रव्यास्रव की बात 
कही है । अर्थात्‌ मिथ्यात्व-कषाय-शअ्रसंयम व योग रूप द्रव्यात्नव का उल्लेख 
किया है तथा ह्ितीय पक्ति में भावासख़व को बात कही है । अर्थात्‌ मोह- 
राग-ह ष रूप जो पआ्रात्मा की अ्ज्ञानमय परिणाति रूप भावास्रव है, उसका 
उल्लेख किया है। तीसरी व चौथी पंक्ति में पण्डित जयचन्दजी उन्त 
मुनिराजों को स्मरण करते हुए नमन करते हैं, जिन्होंने निज निर्मल 
विज्ञानघनस्वभाव में रहकर श्रपने में उत्पन्न होने वाले राग-द्व ष का माग 
ही भ्रवरुद्ध कर दिया है। श्रर्थात्‌ जिनके भ्रतीन्द्रिय श्रानन्दमय शआात्मा के 
अवलम्बन से राग-द्वष की उत्पत्ति का अभाव हो गया है एवं आनन्द 
आदि अनन्त गुणों की वृद्धि करके जो मुक्ति को प्राप्त हो गये हैं, या 
होवेंगे । 

इस प्रकार मुनिवरों की विनयपूर्वक स्मरण एवं नमन करके ग्रन्थ 
समापन का मंगलाचरण करते हुए स्वयं भी मुन्ति बन कर मुक्ति प्राप्त करने 
की कामना क्ी:हैं।? ७. 


